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अस्तावना 
प्रवक्ना पूज्य वर्णीज़ी और उनके प्रवचन 

भारत सदासे अध्यात्मिक विद्याका केन्द्र रहा है । उसमें 
मुमुज्ञ आध्यात्मिक योगियाने अपनी आत्म-साधना और उम्रत- 

पश्चयाके अनुप्ठान द्वारा अध्यात्म विद्याके चस्म विकासको 

पाकर जगतका भारी कल्याण किया है। इतना ही नहीं, किन्तु 

उन्होंने बम्तुत्वकी यथाथताकों दिखलाया और स्वय उस 
आदर्शमागके पथिक अथवा नमूना बनकर आत्मबिकासके 

अनुपम आनन्दको प्राप्त किया है। साथ ही, जगतकों उसका 
सरत्त एवं सम्यमार्ग भी प्रदिशत किया है। प्रज्य श्री १०४ नुल्लक 
गगोशप्रशादजा वर्णी न््यायाचार्य उन्हीं आध्यात्मिक योग्गयों 
ओर अहिलक सन््तामे से एक है| जिनके छत्र छायासे रहकर 

अनेक मानवाने अपने जीवन का उत्थान किया है। वर्णीजी 

क्रवल तत्वज्ञाना और अध्यात्म विद्याके रसिक ही नही है क्रिन्तु 

तपस्त्री होनेके साथ-साथ बड़े हा अद्विमक और बम्तुतत्वके यथाथे 
उपदेष्टा भा हैं । आपमे राट्रीयता है और दश व धमसे प्रस 

हे, तथा सबसे महानू वस्तु है जगतके कन्याणकी निराह भावना 
आपका दयालुता अथवा करुणा बृत्ति ता लोक प्रसिद्ध है, आपने 

आजाद हिंद फौजके फोजियाकी रक्ताथ अपनी चादर भी दे दी 

थी और उनकी रक्षाक सम्ब्नन्धमे आपने जो उद्गार व्यक्तकिये 
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थे वे आप की महानता के सूचक हैं। आप दीन दुखियोंके दुख 

ओचस करनेके लिए अपनी शक्ति भर प्रयत्न करते रहते हैं आपका 

मानस लोक कल्याणकी पवित्र भावनाओंसे ओत-प्रोत है आपकी 

ऐतिहासिक पेदल यात्राका उद्देश्य भी यही है । यद्यपि वृद्धा- 
चस्था और शारीरिक कमजोरी होनेके कारण इतनी बडी पेदल 

यात्रा करना और गर्मी सर्दी तथा बपीतकी कठिनाइयों एव 

विष्नवाधाओं को सहना आसान काम नही है, किन्तु आत्मबल 

त्यागर्बत्त और निरीह लोककल्याणकी भावनाने आपमे 

अर पूर्व बलका संचार किया और आन््तरिक प्रे रएवश सई जून-3 
की उन तेज लुओंमे और बषो तथा शीतादिकी असह्या वा- 
था ऑंको सहतेको हुए लोक हृदयोम आत्मक्ल्याणकी भावना 
जा गृत करने, तथा अहिंसा और सत्यका यथार्थ प्रचार करते हुए 

आस्मसाधनामें निरत रहते हैं । आपकी यह पेदल यात्रा 

ब्िहारसे सी० पी० और सी, पी, से जगाघरी (अम्बाला) तक । 

तथा देहली और देददलीसे विहार करते हुए अभी आप इृष्टाचामे 
विराजमान हैं। शीतकी असहा बाधाएं सहते हुए आपका 
स्वास्थ्य खराब हो गया था, पेरोंमे सृजन आगई थी, बुखारकी 

वेज़ी ने ज़ोर पकड लिया था, उस अवम्थामे भी पृज्य वर्गीजी 

चीतरागी थे और समयसारका नियमित समयपर प्रब्चत करते 
औ। आप मानव स्वभावके पारखी हैं। आपकी इस यात्रामे 

अनेक मुमुक्ञ जीवोने आत्म-साधना का ब्रत लिया है और अनेकों 

के आचार-विचारोंमे परिवर्धन, परिबतेन और परिमाजन हुआ 
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है तथा कितनोंको तत्वज्ञानके अभ्यासकी प्रेरणा मिली है । 
आपका ज॑बन बडा ही शान्त है और शरीरकी शआकृति 

सौस्य तथा स्वभाषत भद्र है। प्रकृति सुकोमल, निर्मल, उदार 
और दयालुत्तांसे आद्र है। बीतरागषरिणात, समीचीन दृष्टि - 
और उदार भावना ये आपके नोकोत्तम जीवनके सहतचर हैं। 
संसारफे सभी प्राशियोसे आपका निर्मम मैत्रीभाव है। यहां? 

तक कि बिपक्षियो-बिपरीत वृत्ति वालो-पर भी आपका साध्यरूूय 
भाव रहता है उनसे अर पका न राग है ओर न द्वप है । 

आपके जीवनकी दमरी विशेषता यह है कि आप कभी 

किसी व्यक्तिकी लिन्दा नहीं करते और न उसके अवगशुर्णोका 

प्रकाश अथवा ग्रचार ही करते है। आपकी इस प्रकारकी समा- 

ज्ोचना भी इप्ट नही है, जो परोक्षम दूमरोंके केवल दोषोका 
उद्भावन करती हो | यद्वि कोई उन्हें जबरन सुनाने लगता है 
तो उस ओरसे आप अपना उपयोग हटा लेते हैं। अथवा उसे 

ऐसा नकरनेका सकत पर देते है। आप अपनी प्रशसास तो 

बहुत दूर रहते ही हैं । आपका व्यक्तित्व महान है और प्रज्ञा विवेक- 

शालिनी है | आपकी पदाथ बिवेचना गस्भीर सदु मधुर पर सरल 

भाषा में होती है और बह बस्तुत्वकी यथाथ निदर्शक होती है । 
आपने अनेऊ शिक्षा सम्थाओका निमोण तथा भारतीय श्रमण 

संस्कृतिके प्रकाशक ग्रन्थोके पठन-पाठनकी परम्पराका प्रचार 
किया है जिसके फल स्वरूप अनेक प्रतिण्टित विद्वान आज जैन 
भ्रमण संस्कृतिके प्रचार व प्रसारसे लगे हुए हैं। पृज्य वर्णी जी 



( ४) 

ने जगतका और खास कर नेनममाजका जो उपकार हिया 

है वह इतिहासमे सुवशोक्षरोमे अ'कित रहेगा और समाज चिर- 
काल तक आपका ऋणी रहेगा। 

आपने अपना जीवन परिचय 'जावनगाथा/ गाएए' 'स्तकर्म 

स्वय' ही लिखा है जो बहुतही महत्व पूर्ण शोर अने - | ।तामिक 

जीवन-घटनाओआस आत-प्रोत है । उसस आप य सह्ज ही 

जान सकेंगे कि उजियारी मां के लालन आदर्श वन जगन में 
कसा उजला किया है । 

प्रस्तुत पुस्तक आपके मुरार (ग्वालियर) में हुए गत चातुमीस 
का प्रतिफल है-इसमे दिये हुए आपके महत्वपूर्ण कुछ प्रवचनोंका 

सकलन बा० कप्रचन्दजी बी,ए वरंया लश्करने किया था, यदि 

सारेचतुमोसके पूरे प्रधचनोकासग्रह किया जाता तो एकबडा अन्ध 

बन जाता पर एसा काई काये आज्ञ तक नही किया जा सका। 

पूज्य बर्णीजीके महत्वपूर्ण प्रवचनोका सम्रह अवश्य होते रहना 

च'हिये ओर उसे उन्ही के शब्दा मे प्रकाशित होना चाहिय | 

भाई कपूरचन्द जी वी ए मग्बलियर ने पूज्य वर्णी जीके प्रव- 
चनोकी महततासे प्रारित होकर उनका कुछ संकनजन किया और 

उन्हे अपना भाषामे लिखा था। यद्याा लिखते समय उन्होने पूज्य 
चर्णाजाक भावाक्ी तथा बुनदलखडक 'भेया' आदिमधुर शब्दों 

को ज्याका त्या रहने दनेका यथा शक्य प्रयत्व भा फ़िया था, 
परन्तु वे उसमे किनने सफल्न हुए यह कहना कठिन है| बादम 
उन्हेन अपनी ओरसे पुस्तकाकार प्रकाशित भी किया था; परन्तु 
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उसमें प्रेस एवं शरफ सम्बन्धि अनेक महत्वक्ी अशुद्धिया 
इतनी अधिक रह गई थी कि उनका परिभाजन हुए बिना उससे 
यथेष्ट लाभ होनेकी सभावना न थी इसीसे उसका मैंने संशोधन 
सम्पादन कर तथा नये शीषेकादिसे अलंकृत कर श्री १०५ पूज्य 

क्ुल्लक चिदानन्दजीकी अनुमतिसे बीर सेवामन्दिर सस्ती 
ग्रन्थमालासे "से प्रकाशित किया है | 

पूज्यचर्णी जीके प्रबचन कितने उपयागी और मानबजीवनके 
हित साधक है | इसे बतलानेकी आवश्यकता नहीं। वे आपके 

७६ बे के अनुभवपूर्ण तपम्बी जीवन आत्मचिन्तन और गभीर 
पाडित्यके निदर्शक तो हैँ ही, किन्तु साथमे अपनी वीतराग 

परिणरति, तच्च भीमासा और वस्तुतत्वके प्रतिपादक हैं । इनका 
मनन करनेसे मानव अपनी दानवताका परित्याग कर श्रात्महित 

में निरत ही नहीं किन्तु वह अनन्त ससारके पाशको छेदने में भी 

समथ हो ज्ञाता है । इससे पाठकी 2नकी महत्ताका अनुमान कर 

सकते है । 

अन्तम में पूज्यवर्णीजीके दीघ जीवनकी कामना करता 
हुआ उनके चरणामे अपनी हार्दिक श्रद्धार्जल अप करता हुआ 

बा० कपूरच दज। बी? ए० का भी अभारी हू जिन्होंने इसके 

प्रकाशन (ी सद्गे अनुमति प्रदान की | परमानन्द जैन 
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जीवकी शुभ-अशुभ प्रवृत्तियाँ 

पसारमे मलुष्योकी वर्तमान अवस्थाएँ शुभ और अशुभ 
इन दो विकृतभावामे परिशमन कर रही हैं कभी यह 

प्राणी शुभरूप प्रवर्तन करने लग जाता है ओर कभी अशुभ रूप । 
प्राय यह लोगांकों बिदित ही है कि शुभकार्य करनेसे पुण्य 
ओर अशुभसे पाप होता है । अशुभके उदयसे तो भोग सामग्री 

मिलती ही नहीं, जिससे आकुलित रहता है और कदाचितत् 

घुण्योदयसे प्राप्त भी हुई तो उसके भोगनमे आकुलित रहता है । 
आकुलता दोनोंमे है । इसको दृष्टान्त पूण्क यों समझना चाहिए 
कि एक शुद्रके दो लडके है । एक ब्राह्मणक यहां पल्ाा तो बह कहता 
है कि अह ब्राह्मणो 5स्मि में ब्राह्मण हूँ और दूसरा शूद्रके यहां 
पला तो वह अपनेको श॒द्र समझने लगा और इस प्रकार मदिरा 

मॉासका सेवन करने लगा। तो देखो एक ब्राह्मण है और दूसरा 
शुद्र । यदि दोनोकी उत्पत्तिका विचार किया जाय तो वे शाद्गके 
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ही हैं। इसी तरह शुभोफ्योग और अशुभाषयोग दोनो अष्टद्ध 

हैं! शुभोपयोगस स्वगादक और श्रशुभोप्योगसे नरकादिक 
प्राप्त होता है। परन्तु हैं दोनों ससारके कारण । एक स्वरण्वी 

बेड़ी है तो दूसरी लोहेकी बेडी। दोनों हैं बेडी ही। परन्तु 
इन दोनोंसे भिन्न एक तीसरी वस्तु और है और वह है शुद्धो- 
पयोग जिसके अन्दर न तो शुभ और अशुभका विकल्प है और 
न किसी प्रकारकी आकुलता ! वह तो एक निर्विकल्प भाव है । 
सम्यम्टृष्टि यद्यपि शुभोपयोग करता है पूजा दानादिमे प्रवृति 
करता है परन्तु अन्तरगस बह इनकी भी चाहना नहीं करता ) 
जैसे किसी मनुष्यकों १०००) रू० का दर्ड हुआ परन्तु उसने 

अपनी चतुराईसे १८०) रू० घू स देकर ६००) र० बचा लिए । 
उसे श्रपार खुशी होनकी बान ही थी, पर पूछो तो वह अन्तरगसे 
यही चाहता था कि ये १००) रु० भी नहीं देने पडते, तो अच्छा 
था | उसी प्रकार सम्यग्द्रप्ट समभता है कि यह में अशुभोपयोगमसे 
बचा तो अच्छा हुआ, पर जो शुभोपयोगरूपक्रिया कर रहा हें 

याद वह भी नहीं करनी पड़ती तो ही अच्छा था | मुझसे यदि 

पृद्धा जाय तो सम्यरग्टष्टका करना पड़ता है पर करना नहीं 

चाहता । यहा तक कि बह भगवानसे भी स्नेह अन्तरइसे नहीं 

करता | स्नेहकी ही बधनका कारण मानता है। यही श्रीसमयसार- 

में कहा है:-- 

लोक. कर्म ततो5स्तु सोस्तु च परिस्पन्दात्मक कम ततू | 



( है) 

तान्यस्मिन करणानि सन्तु चिदचिदत्यापादन चास्तु ततू॥ 

रागादीनुपयोगभूमिमनयज्जान भत्रेत केबलम् 

बन्धनेव, . कुताप्युयत्ययमही सम्यस्द्गात्मा थबस॥ 

नह तो भगवातुसे भी अच्छा नहीं। जहोँं चिकणता होगी 

बही तो यूल कगा इत्यादि जमेगे देखो स्नेहसे ही तिलजी, जिसमे 

तह रहता है, धानी में पेला जाता है, बालूकों कोई भी नहीं पेलता 

कुृतातवक जा महाराज रामचन्द्रक सनापति थे वे जब ससारस 

बिरक्त हुए तो राम कहने लगे, देखो ठुम बड़े सुकुमार हो | आज 

तक सुमने +रीझा तिरस्कार नहीं सश्। यह डिगम्बरी दीला 

# से सहन करागे ? उसी समय क॒ता तवक्र कहते हैं कि हे राजा 

रास ! तुमने कहा सो ठीक है! मुक्े तमसे बड़ा जबरदस्त स्नेह था 

यही मेरे लिए सबसे बड़ी परीपह थी | सो जब मैंने तमसे स्नेह 
तोड़ दिया, तो यह दिरम्बरी दीज्ञा कौन सा बडी बात है ? स्नेह 
से ही मनुष्य बन्बन में पठता है | परमार्थटाष्ट्स तो अगवान में 

भी स्नेठ उन््वनका कारण है, मनु यय नाना प्रकारका कामनाओकी 

भगवानसे याचना करता है यद कितनी बडी भूल है। जा 
भायान् सपेक्षन्त्रागंछ पसे रहि।स्वात्मामे मम्न है, उनसे जो 

सप्ताए सम्नन्धी भोग चाहण है तो मैं ऊ्हेंगा कि उसने भगवान् 
के स्वरूपको ही नहीं पहचाना | जो अहत देव वीतराग हैं उनसे 

जो रागकी इन्छा कव्ता है तो उसने सरूूचे लगनसे भक्ति ह्दी 
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नहीं की | वह परमात्मा जो मोक्षका दाता है उससे स्वगोदिक 
विभूतिकी इच्छा करना, यह बात तो भइया, हमारी समझ मे नहीं 

आती । वह ते ऐसा हुआ जेसे करोड़ पति से १००) रु० की चाह 

करना | घनजयने भगवानकी नाना प्रकारसे स्तुति की। अन्तमे यही 

कहा कि प्रभु में आपसे कुद् नही चाहतता। निम्नलिखित ख्कोक 

मे घनजय कबिने केसा गरभीर भाव भर दिया है -- 

इति स्तुर्ति देव ! विधाय देन्यादू वर' न याचे त्वमुपेकज्षकोसि 

छायातरू' सश्रयत ह्वत स्यास्करछायया याचितआत्मलाभ । 

मैं तो यही कहूँगा कि देवाधिदेव अरहंतदेवसे तो संसार 
सम्बन्धी किसी भी प्रकारकी इन्छा करना ऐसा ही है जसे वृत्तके 
तले बेठकर वृत्तसे छायाकी याचना क्रना। भगवानके 
स्वरूपको समभनेका प्रयस्न करो । वह शान्तिमुद्रा युक्त, ससार 

से विरक्त, ध्तिषी, परमवीतरागी और मोच्षलद्मीके भत। है, 

उनसे किसी भी प्रकारकी कामना मत करो। वह तो यह 

बतलाते है कि देखो जैसे हमने दीक्षा धारण करके मुक्ति प्राप्त 

की बसे ही तम्र भी दीक्षा धारण कर मुक्तिके पात्र बनो । 

लोकमे देखो दीपकर्स दीपक जोया जाता है । बडे महर्षिया 

की उक्त है कि पहले तो यह जीव मोहके मद-उद्य में 'दासो5ह"? 

रूपसे उपासना करता है, पश्चात् जब कुछ अभ्यासकी प्रबलतासे 

मोह कृश हाजाता है, तब 'सो5ह, सो5ह' रूपसे उपासना करने 

लग जाता है | अन्त मे जब उपासना वरते करते शुद्ध ध्यानकी 
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ओर लक्ष्य देता है तब यह स्व उपद्रवोंसे पार दो स्वयं परमात्सा 

हो जाता है।अत भक्तिका तो सच्चा महत्व यही है कि 
आत्माको परमात्मा बनाओ । 

मोहको महत्ता 
मनुष्यका मोह बड़ा प्रबल हाता है । यह सारा संसार मोहका 

ठाट है | यदि मोह न होय तो आया करो आखव, वह कभी 

भी बधनको प्राप्त नहीं होता । जिनेन्द्र भगवान् जब १३ वे गुण- 
स्थान ( सयोगकेचली ) में चारों घातिया कर्माका नाश कर 

चुकते है तब वहां योग रह जाते हैं योगोसे आख्रव आते हैं. 

परन्तु मोहनीयकमंका अभाव हे।नेस कभी भी बंधते नहीं, 

क्योकि आख्रबोकों आश्रय देनेवाला जो मोह कर्म था उसका वे 
भगवान् सबंधा नाश कर चुके | अरे, यदि गारा नहीं, तो ईटोंको 

चुनते चले जाओ, कभी भी स्थिरताको प्राप्त नहीं होगीं। इसको 

हृष्टान्तपूवेंक था समझना चाहिए कि जैस की चड़ भिश्रित पानी है, 

उसमें कतक फन्न डाल दिया तो गंदला पानी नीचे बेठ गया और 
ऊपर स्वच्छ जल होगया। उसे नितराकर भाजनान्तर अथीत्त् 
स्फटिकमणिके वर्तेनमे रखनेसे गदलापन तो नहीं होगा, किन्तु 
उसमे जो कम्पन होगा अथोत् लहरे उठेंगी बह शुद्ध दी तो 

होंगी, सो योग हुआ करो । योग-शक्ति उतनी घातक नहीं, 
वह केवल परिस्पन्द करती है। यदि मोहकी कलुषता चली 
जाय, तब वह स्वच्छनामें उपद्रव नहीं कर सकती, 
और उस बन्धको जिसमे स्थिति और अनुभाग होता 
है नहीं कर सकती, इसलिए अबन्ध है। और वस्तु-स्थिति 
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भी ऐसी ही है कि जिस समय अक्रात्माफे अन्तरंगसे मोह-रूप 

पिशाच निकत्र जाता है, तो और शेष अघातिया कर्म जल्ी 

जेबरीवत् रह जाते है । तो इससे सिद्ध हुआ कि इन सब कर्मोा 

में जबरदस्त कर्म मोहनीय द्वी है । यही कम मनुष्यक्रो नाना 

प्रकारके नाच नच।ता है । एक कोरी था । वह मदिस में मस्त 

हुआ कही चला जा रहा था | उधर से हाथीपर बेठा हुआ राजा 

आ रहा था। कोरीन कहा अब, दाथी बंचता है ।' राजा बड़ा 

क्रोधित हुआ और मचीसे भज्लाकर बहा यह क्या बकता है? 
मत्री तुरन्त समझे गया और विनय पूर्वक बोला महाराज ! 
यह नी बोलता | इस समय मदिरा बालती है, और जेसे तसे 

सममझा चुशाकर राज्यकों महलोमे लेगया। दूसरे दिन सभामे 

कोरीको बुलाकर राजाने पूछा क्यो ? हाथी लेता है | उसने कहा 

अज्नदाता ! मैंने कब जहा था ? आप राजा हो और मैं एक गरीब 
आदमी ? | गुजर बसर बड़ी मुश्किल से कर पाता हैँ। मैं 

कया आयका हाथी खरीद सबत। हैं? आप न्यायप्रिय हो, भेरा 

न्याय करो । राजान मत्राक आर देखा । मंत्री बोला 

द्ाराज ? मेने तो पछल्लि हा का था कि यह नहीं बोलता 

इस समय मदरा बाली जै ?” | राजा बडा आश्चय चकित हुआ । 

बसे दी हम भा मोहरूपी सद्ित पीकर मतवाले छुए भूम रहे 

है| बह अच्छा है, वह जमरग्य है, अमुक स्थान इसके उपयोगी 

है. अमुक अनुपयोगी हे, कुद्धुम्त्र बाबक है, साधुवर्ग साधक 
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है-यह सर्व मोहोदयको कल्लोल-माला है। मोहोदयमें जो 

कल्पनाएँ न हों, बे थोडी हैं। देखो, जब स्त्री पुरुषका विवाह 

होता है तब वह पुरुष स्त्रोसे कहता है कि में तुम्हारा जन्म 

पयेन्त निबोह करू गा, और वह स्त्री भी पुरुषसे कहती है कि 
में भी तुम्हारा जन्मपयन्त परिचया करू गी । इस तरह जब घिवाह 

सम्पन्न ही जाता है और उनमेसे यदि किसीको भी पैराग्य हो 
जाता है तो घर छोड कर विरक्त हो जाते है । स्त्री विर्क््त हुई 

तो आर्यिका होजाती है और पुरुपकों विरक्तता हुई तो मुनि 
हो जाता है । ता अब बतलाइए कि वे बिवाहके समय जो एक 

दूसरे से बचनबद्ध हुए थे, उसका निवोह कह्दा रहा ? इससे सिद्ध 
हुआ कि यह सब साहनीय कमका प्रबल उदय था। जब तक 

बह कर्मादय है तभी तक सारा परिवार और संसार है । जहा इस 

क्मंका शमन हुआ तो वही परिबार फिर बुरा लगन लगता है । 
जब सीताजीका लोकापवाद हुआ और रामने सीतासे अग्नि- 
परीक्षा देनेको कहा | सीता अपने पतिकी आज्ञा शिरोधाये कर जब 

अग्निकुरडसे निध्कलक हो, देवोद्वारा अधित होती है 
तब सीताको समार, शरीर और भोगोसे अत्यन्त विरक्तता 

आजाती है । उस समय रास आकर कहते हैं कि हे सीते ! तू 

निरफ्राध है, धन्य है, देवों द्वारा पूजनीक है। आज मेरे 
हृदयके आसू नेत्रोम छलक आए है । प्रासादोको चलकर पचित्र 

करो अथवा अपन लक्ष्मणकी ओर इृष्टिपात करो | अथवा हनुमान 

पर करुणा कर, जिसने स ;टकरे समय सद्दायता पहुंचाई । अथवा 
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अपने पुत्र लवांकुशकी ओर तो देख । तब्र सीता कहती है दे राम ! 

आप यह कैसी पागलपनकी बातें कर रहे हो १ तुम तो स्वयं 

ज्ञानी हो । संसारसे तो विरक्त होते नही, और मुझे विरक्त होने में 

बाधा करते हो। तुम्हें शर्म नहीं आती । मोहकी विडम्बन्म- 
का तो जरा अवलोकन कीजिये। एक दिन वह था जब 

सीता राबणशके यहा रामके दशनाथ खाना-पीना विसजेन 
कर देती थी। आंसुओंसे सदा मुह घोय रहती थी। 

श्राज वही सीता रामके सन्मुख हो ऐसे बचन कहद्दे कि 

“तुम्हें शर्म नही आती! । कैसी विचित्र मोह माया है । राम 
जैसे महापुरुष भी इसके फन््देसे न बच सके । जब सीता 

हरी गई तो पुरुषोत्तम शामचन्द्रजी उसके विरहसे इतने 

व्याकुल रहे, जो बृत्षोंसे पूछते हैं कि अरे तुमने कहीं हमारी 
सीता देखी है? यही नहीं बल्कि बही पुरुषोत्तम रामचन्द्रजी 

श्रीलक्ष्माकं मृत शरीरकों ६ मास लेकर सामान्य 

मनुष्योकी तरह अमण करते रहे। क्या यह मोहका जादू 

नहीं है? बाहरे मोह राजा। तूने सचमुच जगतको अपने 
वशवर्ती करलिया ! तेरा प्रभाव अचिन्त्य है। जेसे भगवान 
की लीला अपार है. तो तेरी लोला भी अपरम्पार है । कोई भी 
तीन लोक में ऐसा स्थान नहीं, जहा त्ने अपनी विजय-पताका 

न फहराई हो। जब सीता सहारानी और राम जेसे 
महापुरुषोंकी यह गति हुई, तो और रक पुरुर्षोकी क्या 
कथा ? घन्य है त् और तेरी लीला को । 
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सम्पग्दष्टि और उसकी प्रइत्ति 
अब कहते हैं कि सम्यस्टष्टि कौन है? जिसको देयो- 

पाठेयका ज्ञान होगया वही सम्यम्दष्टि है। इसका 
हृष्टान्त इस श्रकार है कि देवदत्त और यश्ञवत्त दो भाई 
थे। उनके दो लड़के थे। एक देवदत्तका और दुसरा 

यक्षदत्तका। एक दिन देवदत्त दो आम लाया एला 

आम दूसरेकी श्रपेत्ता कुछ अच्छा था। विशेष अन्तर नहीं 

था। उसने अच्छे आमको दाहिने हाथमें लिया, छुछ 

न्यूनता लिये दूसरे आमको बांये दहाथमे और दोनों 
लड़कोंको अपने पास बुलाया । जो उसका लडका था बह 
बाई! ओर बेठा और दूसरा दाहिनी ओर। अब देखो, 
उसको सीधे हांथ करके दोनो आमोकों सीधे दे देना 

चाहिय था। ऐसा न करके उसने दाहिने हाथकों बाएँ 
बा बाएं हाथको दाहिने कर वे दोनों आम उन दोनों लड़कों 

को दें दिये। उसका भाई दूरसे खड़ा हुआ यह कौतुक देख 

रहा था। वह तुरन्त उसी समय आकर बोला भाई, ! मुझे 
तो अलग कर दो, वह बोला क्यों, फिसलिये श्रलग होना 

चाहते हो ? इसने कहा, तुम जानते हो या मैं जानता हू' वैसे 
हो सम्यग्टष्टिकों आत्मा और अनात्माका भेद-विशज्ञान प्रकट 
होजाता है। वह सकल बाह्य पदार्थाकों देय जानने लगता है। 
पर पदार्थासे उसकी मृछो बिलकुल हट जाती है| यद्यपि चह 
विषयादिमें प्रवतेन करता है परन्तु वेदनाका इलाज समझ 
करे । क्या करे, जो पूर्व बद्ध कम हैं. उनको तो भोगना ही पड़ता 
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है | हां, नवींन कर्मका बंध उस चालका उसके नहीं बबता। 

हमको चाहिये कि हमने अज्ञानवास्थामे जो कम उपार्जन 

किये हैं, उनको हटानेका प्रयत्न न करे, बल्कि आगामी नूतन 

कर्मका बन्ध नहोने दे। अरे, जन्मान्तरमें जो कर्मोपार्जन 

किये गए हैं उनको तो मोगने ही पडे गे । चाहे रो करके भोगो, 

चाहे हेस करके | फल तो भोगना ही पड़ेगा, यह निश्चित है। 
यदि हाय हाय” करके भइया रोगकी शान्ति हो जाय तो उसे 

भी कर लो) परन्तु ऐसा नही होता । द्वाय हायकी जगह भगवान् 
भगवान् कह्ठे और उस वेदनाकों शान्ति से सहन करले और 

ऐसा प्रयत्न करे जिससे आगे बेसा बध न होय। हाय हाय 

करके होगा क्या ? हम आपसे पूछते हैं इससे उल्टा कम बन्ध 
होगा । सो ऐसा हुआ, जेसे किसी मनुप्यकों ००) रू० मय 

व्याजके देना था सो तो दे दिया, ६००) रू० और कजो सिर 

पर ले लिया । जेसा दिया वेंसा न दिया। तो हमको पिछले 

कर्माकी चिन्ता न करनी चाहिये, बल्कि आगामी कर्मफा सबर 
करे अरे, जिसको शत्रुओं पर विजय प्राप्त करना है वह नवीन 
शत्रुओका आक्रमण रोक देवे और जो शन्नु गढ़ मे हैं वह त 
चाहे जब जीते जा सकते हैं। इसकी चिन्ता न करे। चिन्ता 
करे तो आगामी नवीन बंधकी, जिससे फिर बघन मे न पड़े, 

और जो पिछले कर्म हैं बह तो रस दे कर खिरेंगे ही, उनको 

शान्ति पूबक सहन करले । आगामी क्मे-बन्ध हुआ नहीं, पिछले 

कर्म रस देकर खिर गये । आगामी कजो लिया नहीं पिछला कज्ो 
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अदा किया । चलो छुट्टी पाई। प्रत्याख्यानका मतलब क्या है? 

आगे आने वाले कमंका सवर करे, यही तो प्रत्याख्यान है। और 

क्या ठुम्हीं बताओ १ सम्यभ्टष्टि पछले कर्माकी चिन्ता नहीं करता 

बल्कि आगामी जो कर्म बंधन चाल हैं, उनका संवर करता है 
जिमसे उसके उस चालका बन्ध नही ह्ोता। रहे पिछले कर्म 

सो उनको ऐसे भोग लेता है जेसे कोई रोगी अपनी वेदनाके लाने 

कड़ब। औपधिका संवन करता है । तब बिचारे रोगीको कडबी 

ओऔपधिस प्रेम है या रोग निवृत्तिस। टीक यही हाल सम्यर- 

इृष्टिका चारित्रमोहके उद्यस होता है। बह अशुभोषयोगकों 

तो हेय सममता ही हैं और शुभोपयोग पूजा दानादि-में प्रवृत्ति 

करता है उसको भी वह मोक्ष मागमे बाघक जानता है। 

चह विपयादिमे भी प्रवर्तन. करता है पर अन््तरगसे 

यही! चाहत। है कि कब छ्स उपद्रद्स छुट्टी मिले ९ 
जलखान में जेलर हन्टर लिए खझ़ा रहता है, कंदीको सडाक 

सड़ाक मारता भी है ओर आश्ञा देता हे कि “चलो चक्की पीसो, 

बोमका उठाओ' आदि। तब वह केंदी लाचार हो डसी माफिक 

कार्य करता है परन्तु विचारों अन्तरग्स यही चाहता है कि हे 

भगदान | कब इस जेलखानेसे निकल जाऊँ । पर क्या करें, 

परवश 7.ख भोगना पडता है। यही हाल सम्यग्टष्टिका होता 
है । वह चस्त्रिमोहकी जोराबरीसे अशक्य हुआ गृहस्थीमें 

अवश्य रहता है पर “नैसे जलमे कमल-दत्व जलको परसे नाहिं? 
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बैसे उसका लद्॒ंय केबल शुद्धोपयोग में ही रहता है। वह बाह्ममें 
वैसा ही प्रवर्तेन करता है जैसा मिथ्यादष्टि, परन्तु ढोनोंके अन्त- 
रग अभिप्राय प्रकाश और तमके समान सबंधा भिन्न है । 

मिथ्याहृष्टि भी वही भोग भोगता है और सस्यकत्वी भी । बाह्य 

मे देखो तो दोनोंकी क्रिया समान है। पर मिथ्याती 
रागमे मस्त हो भूम जाता है और सम्यत्वी उसी रागको द्वेय 
जानता है । 

पंडित मर दो जने भोगत भोग समान | 

पडित समवृति ममत विन मूरख हरष अमान ॥ 

यही कारण है कि मिथ्यादृष्टिक भोग बंधनके कारण हैं! 

और सम्यकत्वीके निरजराके लिये । क्यों, वही ज्ञान और 
बेराग्यकी प्रभुताके कारण । 

सम्यत्क्त्वी के भोग निजरा हवेत हैं । 

मिथ्यातीके वही बध फल देत हैं ॥ 

कोई पूछे सम्यत्वी जो भोग भोगता है क्या उसे बघ नहीं 

होता ९ इसका उत्तर कहते हैं कि बन्धयों तो दशम गुणस्थान 

तक बतलाया है । पर मिथ्यात्व और अनंतानुबंधी कषाय जो 

सम्यकत्वके प्रतिपक्षी हैं उसका अभाव दोनेसे अनतसंसारकी 
अपेक्तास वह अ्रबंध द्वी है । सम्यग्टृष्टिका ज्ञान सम्यग्झञान 

होजाता है। वह पदोर्थाके स्वरूपको यथावन् जानने लग 

जाता है । सब पदार्थ अपने अपने स्वरूपमे परिणामन कर 
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रदे हैं। कोई पदार्थ किसी पदार्थके आधीन नहीं है! इसका 

उसे हद श्रेद्धान होजावा दै। इसलिए वह किसी पदाथसे 

रागद्वेकादि नहीं करता उसकी दृष्टि बाह्य पदार्थ में जाती 

अवश्य है पर रत नही होती। यद्यपि औदयिक भावोंका दोना 

दुर्निबार है; परन्तु जब उनके होते अन्तर ग_की स्निग्धताकी 

सहायता न मिले तब तक वह निर्विष स्पेके समान स्वकाये 

करनेमे असमर्थ हैं, ऐसे अनुपम एवं अल्लोकिक या 

स्वात्मीक मुखका उसे अनायासही अनुभब होने लगता है। 
यही कारण है कि सम्यकक्त्वी बाह्य से मिथ्यादृष्टि जेसा 

प्रवर्तन करता हुआ भी श्रद्धामे राग देषादिफे स्थामित्वका 
अभाव होने से अबध है, और वही मिध्यारष्टो राग-द्ेगदिके 
स्वामित्कके सद्भावस निरन्तर बधता ही रहता है । सो 
भइया, वह सब अन्तर गके अभिप्रायकी बात है। अभिप्राय 

निमेल होना चाहिए । कोई भी कार्य करते समय अपने अभि- 

शभायको देखे कि इस समय कैसा अभिप्राय है ? यदि वह अपने 

अभिप्रायों पर दृष्टिपात नही करता तो वह भनुष्य नहीं, 
पशु है। सबसे पदहिले अपने अभिप्रायको निक्लेल बनाएं। 
अभिप्रायंके निमेल बनानेमे ही अपना पुरुषा्थ लगा देते! 
जिन जीवांके तिरन््तर निर्मल परिणाम रहते हैं वे नियमस 
सदूगति के पात्र होते हैं । हा तो सम्यग्टष्टिके परिण्याम निर तर 

निमेल होते जाते हूँ । बह कभी अन्यायमें प्रवृत्ति नहीं करता 
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अच्छा बताओ, जिसकी उपयुक्त जैसी भावना है, वह काहेको 

अन्याय करेगा। अरे, जिसने रागका हेय जानलिया वह क्या राग 
के लाने अ्रन्याय करेरए १ जो विषयों के त्यागने का इच्छुक है वद्द 
क्या विषयोंके लाने दूसरोकी गाठ काटेगा १ कदापि नहीं! वह गरह- 
स्थीमें उदासीनतासे रहता हुआ जब चारित्रमोह गल जाता है 

तब तुरंत ही ब्रतोंको धारण करने हागता है । मरतजी घर ही मे 
बरागी थे । डनको अन्तमु हत॑मे ही कवलज्ञान प्राप्त होगया। 

इसका कारण यही कि इतना विभूति होते हुए भी बह अलिप्त 

थे। किसी पदार्थ मे उनकी आसक्ति बुद्धि नही' थी । पर देखो 

भगवानको वह यश प्राप्त नही' । क्या बह वेरागी नही थे ९ 

अस्तु सम्यग्टष्टिकी महिमा ही विल्कक्षण है, उसकी परिणति 

भड्या वही जानें, अज्लञानियोको उसका भेद मालूम ही नही 
होता । 

एक मनुष्य था। उसबा यह नियम था कि जो कोई उसके 

पास चीज लाए, वह ले लिया करता था | एक दिन एक 

मनुष्य दरिद्रता लाया | उसने नियमानुसार वह ले ली । जब 

दरिद्रता मद्दारानीका पदापण हुआ तो सब धन स्वाभाषिकही 

जानेको ठहरा । यहा तक कि क्षमा, तप, यम, सयम सभी गुण 
जाने लगे । जब सत्य जाने लगा, तो उसने पकड़ लिया और 
एक तमाचा लगाया | वह कहने लगा तू कहा जाता हैं ! सत्य 

बोला “जहा सब जाते है वहा में भी जाता हूँ।” उसने कहा 
'सब चले जाए तो चले जाए' पर भें तो ठुमे नहीं' जाने देता । 
तू क्यो जाता है ? उस पकड़ कर रख लिया। तब सत्यके 
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आा जानेसे सभी गुण अपने आप आगए। तो बही शुद्ध 
हृष्टि अपनी होनी चाहिये । बाह्य नानाप्रकार के आडसम्बर किया 

करो, कुछ नही' होता । गधो के सौ बच्चे होते हुए भी भार 

ढोती रहती है और सिंहनीके एक बच्चा होता हुआ भी “निर्भय॑ 
स्वपिति! निर्भय सोती रहती है । 

एक मनुष्य था | वह हीरोंकी खान मे काम करता था। 

हाँ ऐसा होता था कि जो खानमे काम करता और उसके 

छारा जो हीरा प्राप्त होता वह सरकार ले लिया करती थीं 

और फिर वह सरकार कुछ उसे दे दिया करती थी | वह आदमी 

था तो लखपती, पर दैवयोगसे गरीब हो गया था। एक दिन 
खदान में काम करते करने कुड नहीं मिला एक छोटी सिला 

मिल गई। वह उसे जन कर घर आया। इसकी रुन्नी उस पर 

मसाला पीस लिया करती धी। एक दिन एक जौहरीको 
उसने निमंत्रण दिया । वह आया और शिलाको देख कर 
बोला तुम इसके सो रुपये ले लो। वह आदमी अपनी स्त्री 
से पूछने गया ! स्त्री बोली अरे वेच कर क्या ऊरोगे ? मसाला 
पीसनेके काम आ जाती है। वह सौ रुपये देता है यह लो 
मुझसे १०००) रु? के गहने। इसे वेच लो। वह आदमी 
जोंहरीं के पास आ कर बोला स्त्री नहीं बेचने देती। में क्या 
करू । तब जौहरीने कहा यह लो २०००) रु० अच्छा 
३००० रू० ले लो। वह समझ गया और उससे नहीं दी | 
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इसने उसी समय सिलावटको बुलवाकर उसके दो डुकड़े करवाए । 
टकड़े करबातेही होरे निकल पडे। माला माल हो गया। 

तो देखो यह आत्मा कर्मोके आवरण से ढकी पड़ी है। वह 

हीरेवी ज्योति के समान है! जब वह निवारण हो जाती है 
तो अपना पूर्ण श्रकाश विकीण करती है। द्वीरेकी ज्योति भी 

उसके सामने कुछ नहीं । उस अ्रत्माका फेवल्ल श्ञायक 

स्वभाव ही है। सम्यस्टष्टि उसी आयक स्वभावका अपना 

कर कर्मोके ठाटकों कटाकसे उड़ाकर परात्मस्थिति तक क्रमशः 

पहुच जाता है और सुखाणंब मे डूबा हुआ भी अघाता नहीं । 
अब कहते हैं कि एक टंकोत्कीण शुद्ध अत्मा द्वी पद है; 

इसके बिना और सब अपद हैं। बह शुद्ध आत्म फंसी है ? 
ज्ञानमय एवं परमानन्द स्वरूप है। श्ञानके द्वारा ही संसार 

का व्यवहार होता है। ज्ञान न हो तो देखलो कुछ नहीं । यह 

चस्तु त्यागने योग्य है और यह ग्रहण करने योग्य है--इसकी 

व्यवस्था कराने वाला कौन ? एक ज्ञान ही तो है। 

वास्तव मे अपना स्वरूप तो ज्षाता-द्श है। केबल 
देखना एव जानना मात्र है। यदि देखने मात्र ही से पाप 

होता है तो में कहूगा कि परमात्मा सबसे बढ़ा है, क्योंकि 

बह तो चराचर वस्तुओंको युगपद देखता और जानता 

है । तो इससे सिद्ध हुआ कि देखना और जानना पाप 

नहीं, पाप तो अन्तरंग का विकार है। यदि स्त्रीके रूपको देख 
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लिया तो कोई हने नहीं पर उपको देखकर राग करना यही पाप 

है। हे भडया ! जो यह पर्दे की श्रथा चली, इसका मूल कारण यही 
कि लोगोंके हृदय में विकार पेदा हो जाता था। इन लम्बे- 

लम्बे घू घटोम क्या रक़खा है? बताओ । आत्मा का स्वरूप ही 
ज्ञातारृष्टा है । अब बताओ वाबाजी, इन नेत्र इन्द्रियेंसि देखें, नहीं 

तो क्या फोड ले ? नेत्र इन्द्रियोंका काम ही पढार्थोकों दिखाना; 

है | दर्शक बनकर दृष्टा बने रहो तो कुछ विशेष हानि नहीं 
किन्तु यदि उनमे मनानीति कह््पना करना, रोग करना तभी 

फसना है । रागसे ही बन्ध है। परमात्माका नाम जपे जाओ. 
5४ जन्म बीतरा गाय; अ* नम वीतरागय: 5४ नम बीतरागाय । 

क्या होता है ? कोरा जाप मात्र जपने से उद्धार नहीं होता 

यदि जपने ही से उद्बार हो जाय तो क्यों नहीं' 

होता ? अरे, परमात्माने जो कार्य किए-रागको छोड़--संसारको 

त्यागा, तुम भी पैसा ही) करो । सीधी सादी सी तो बात है । 

दो पहलवान हैं। एकको तेलका मर्दन है दूसरेको नहीं । जब 

वे दोनों अखाडे मे लड़े तो एकको मिट्टी चिपक गई, दूसरेको 

नही । अत रागको चिकनाहट ही बन्ध कराने वाली है। देखो 

दो परमाणु मिले एक स्कंघ हो गया। अकेला परमाणु कभी नहीं' 
बधघता तो आत्माका ज्ञान गुण बन्धका कारण नहीं। बन्ध का 
कारण उसमे रागादिक की चिकनाहट है । 

ससार के सब पदाथे जुदे जुदे हैं। कोई भी पदार्थ किसी 
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भी पदार्थ से बधता नहीं है। इस शरीरको ही देखो! कितने 
ही स्कन्धोंका बना हुआ है? जब स्कंघ जुबे जुदे परमाणु 
मात्र रह जाय तो सब्र स्वतन्त्र हैं, अनादिनिधन है। फेवल 

अपने मानने में ही भूला पडी हुई है। उस भूलको मिटा दो, 
चलो छुट्टो पाई । और क्या घरा है ९ ज्ञान का काम तो केवल 
पदार्था को जताना मात्र है। यदि उस ज्ञानमे इष्टानिष्ट कल्पना 

कगो, तो बताओ क्सिका दोप है ? शरीर को अत्मा जानलो 

किसका दोष है ? अच्छा, शरीर कभी श्रात्मा होता नही। जेसे 

दूरसे सीप पडी है और नुम चांदी मान लो तो क्या सीप 
चांदी हो जायगी ? वैसे ही शरीर कभी आत्मा होता नहीं । 

अपने विकल्प किया करो | कया हूं ता है? पदार्थ तो जैसे का 
तैसा ही है । केवल मानने में ही गलती है कि 'इदेम मम! यह 
मेरी है । उस भूलको स्टादों। शरीएको शरीर और आत्मा 
को आत्मा जानो | यही तो भेद विज्ञान है। और क्या है 

बताप्री । 

अत उस ज्ञायक स्वभावकों वेदन करो सोना जद है वह 
अपने स्वरूपको नहीं जानता । लेकिन आत्मा शुद्ध उँतनय घातु- 

मय पिंड है, बह उनको ज(नता है । अब्र उस ज्ञायक स्वभावमयी 

आत्मामे जेसे जेसे विशेष ज्ञान हुआ वह उसके लिए साधक 
है ? या बाधक ? देखिए जैसे सूर्य मेघ-पटलों से आ्राच्डादित था। 

मेघ-पटल जेसे जसे दूर हुए बेसे बेसे उसकी ज्योति प्रगट द्वोती 
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गई । अब बतलाकश्रों वह ज्योति जितनी प्रगट हुई वह उसके 

लिए साधक है ? या बाधक ? दरिद्रीके पास पांच रुपये आए 

बह उसके लिए साधक है ? या बाधक १ हम आपसे पूछते हैं। 

अरे, साधक ही हैं! वैसे ही इस आत्माके जैसे जेसे ज्ञानावरण 

हटे, मति भ्र् तादिविशेष प्रकट रुए, बह टसके हिए साधक ही 

है | श्रत ज्ञानाजेनका निरतर प्रयास करता रहे । 

नुष्यकों पदार्थाके हटानेका प्रयत्न न करना चाहिए बल्कि 

उनमे राग द्ेषादिके जो विकल्प उठते हैं, उन्हें दूर करने कांप्रयस््न 
करे | पदार्थके हटाने से होगा क्या ? हम आपसे पूछते हैं। 
मान लिया, स्त्री खराब होती है। हटाओ, डसे कब तक 

हटाशओोगे १ नहीं हटी तो बेचेनी बढ़ गई । अत स्त्रीको मत 
हटाओ उसके प्रति जो तुम्हारी राग बुद्धि लगी है उसे हटाने 
का प्रयत्न करो यदि राग बुद्धि हट गई तो फिर स्त्री को हटानेमें 

कोई बड़ी बात नहीं | पदार्थ किसीका बुरा भला नहीं करते। 

बुरा भलापन केदल हमारे अत्रंग परिणामोंपर निर्भर है। कोई 
पदार्थे अपने अनूकुल हुआ उससे राग कर लिया और यदि 

प्रतिकूल हुआ उससे ईं ष | क्सीने अपना वहना मान लिया तो 
बाद या, बड़ा अच्छा है और कदाचित नही' माना तो बड़ा बुरा है 

दष्टिसे बिचारों तो बह मनुष्य न तो बुरा है और न मला । वह 
तो फेवल निभित्त मात्र है। निर्मित्त कभी अच्छे बुरे दोते नहीं 
यह तो उस सनुष्यके आत्माकी दुर्बलता है जो अन्छे बुरे कीं 
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कल्पना करता है | कोई कहता है कि स्त्री मुझे नहीं छोड़ती, पुंत्र 

मुझे नहीं छोड़ता, क्या कर धन नही छोड़ने देता | अरे मूखे, 

यों क्यों नही' कहता कि मेरे हृदयमे जो राग है बह नही छोड़ने 
देता । अपना दोषारोपण दूसरोपर करता है यदि इस रागको 

अपने हृदयसे निकाल दे तो देखे कौन तुमे नहीं छोड्ने देता ९ 

कौन तुमे, बिरक्त होनेसे रोकता है ? अपने दोष को नहीं देखता । 

में रोगी हू ऐसा अनुभव नहीं करता । यदि ऐसा ही हो 

जाय तो ससारसे पार होनेमे क्या देर लगे ? यह पूर्व हो कह 
चुके है कि पदाथे अपने अपने स्वरूप मे दै। कोई पदार्थ किसी 

पदार्थके आबीन नहीं, केवल मोही जीव ही सशक हुआ उनमे 

इष्टानिष्टकी कल्पना कर अपने स्वरूपसे च्युत हो निरतर बधता 

रहता है। अत हमारी समभ में तो शान्तिका बेभव रागादिको के 
अभावमे ही है । 

ज्ञान की स्वच्छता 
अ्रव बतलाते है कि ज्ञान बिल्कुल स्वच्छ दर्पशबत् है। 

जसे दषणमे स्वभावसे ही घटपटादि प्रक।/शित होते हैं बेस ही 

ज्ञानमे सहजही सम्पूर्ण ज्ञय गलकते है । अब दर्पणमे 
घटपटादिं प्रतिबिम्बित द्वोते अवश्य हैं, तो क्या घटपटादि उसमे 

प्रवेश कर जाते है ? नहीं, घटपटादि अपनो जगह पर हैं, दपण 

अपने स्वरूप में है । केवल दर्पणका परिणमन उनके आकार हो 

गया है । तुसने दर्पणसे अपना मु'ह देखा तो क्या तुम दर्पण मे 
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चले गए ९ यदि दर्षशमें चले गए तो यहां सूरत पर जो 
कालिमा लगी है, उसको यहां दर्पण में क्यों नहीं मिटाते ९ 

अपनी सूरत्त पर ही कालिमाको मिटात दो । इससे सिद्ध हुआ 

कि दर्पण अपनी जगह पर है, हम अपनी जगह पर हैं। कोई 

भी पदार्थ क्रिसी भी पदार्थ में प्रवेश नहीं करता | यह पिद्ठात 

है। ज्ञानका सहज स्वभाव ही स्व-पर-प्रकाशक है । जैसे दीपक 

अपनेको तथा परकोदोनोंको जानता है। रचमावमे तक नहीं 

चला करता । ज्ञान आत्माका एक विशेष गुण है जेसे अग्नि और 

ऊध्ण दोनोका अभेदपना हे । एक आम है उसमें रूप, रस, गध 

ओर स्पर्श हो है | कहा भी है 'स्प्शरसगघवर्णबन्त 

पुठल्ला ” इन चाका समुदाय ही तो आम है । अब किसी महान 
चैज्ञानिकको ले आइए और उससे कद्दो कि हमे इसमेसे रूप 

रस को निकाल दो क्या वह निकाल सकता है? परन्तु ज्ञानमे 

वह शक्ति हे कि इन्द्रियोह्वारा प्रथकररा करके रूपको जाने, रसको 

जाने और स्पर्श को जाने । ज्ञानमे अचिन्त्य शक्ति है। और 

वास्तव में देखो तो ज्ञानके सिवाय कुछ है भी नहीं. मिश्रा मीठी 

होती हैं, यह किसने जाना ? केवल, ज्ञानने | ज्ञानने पदाथंको 

बतला दिया कि मिश्री मंठी होती है । श्रब देखो श्ञान हीका तो 

परिणमन हुआ | पर हम लोग ज्ञानको तो देखते नही और पदार्थों 
में सुख मानते है । ज्ञेयमिश्रित ज्ञानका अनुभवन करते हैं। कोई 

कहता है कि रूखी रोटी खानेमे अच्छी नहीं लगती । कैसे 
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श्रच्छी लगे? अरे मू्खें, अनादि कालसे मिश्रित पदार्थोका 

स्वाद लेता आ रहा है । अच्छी लगे तो केसे लगे १ दालमें 

नमक भी है, मिर्ची भी है, खटाई भी हे और घी भी डला हुआ 

है । पर गर्ख प्राणी तीनोका 'सश्रितरवाद ले रहा है और कहता है 

बड़ी बढिया बनी है (अब देखो नमक अपना स्वाद बतला रहा 

हे, मिर्ची अपना स्वाद वतला रही है और इसी प्रकार घी अपना 

स्वाद बतला रहा है और जिसके द्वारा यह जान रह! है उसल्नानका 
अनुभव नहीं करता | ज्षेयानुभूतमें ही सुख मानता है। यही 
श्रनादि काल से अज्ञानकी भूल पडी है । ज्ञेयानुभूतिमे ही मगन 

हो रहा है, ज्ञानानुभूतिका कुछ भी पता नहीं । पर सस्यग्ज्ञानी 

ज्ञान और ज्ञेय का प्रथककरण करके ज्ञ।न का जो स्थ्रश्नित् है उसे 

अपना समझ करज्षय जो पराश्रित है उसका त्याग कर देता है। 

बसे देखो तो क्षय ज्ञान मे कुछ घुस नहीं जाता। ऊपर ही ऊपर 

लौटता रद्दता है पर मोही जीव उसे अपना मान बेठत हे। पर 

सम्यगज्ञानी अपनी भेद-विज्ञानकीशक्तिस निर-तर शुद्ध ज्ञानका 

आस्वादन ही करता रहा है। वह ज्ञान किसी पर पदाथ्का लेश 

मात्र भी प्रवेश नही चाहता | ज्ञानी जानता है भेरी आत्मामे 

ज्ञान ज्दालब भरा है | इस ग्रकार वह ज्ञानमे द्वी उपादेय बुद्धि 

रखता है | पर बाबाजी स्वाश्ित और पराश्षित ज्ञान मे बडा 

अन्तर है । हमारा ज्ञान कौन काम का ? अभी आखे बन्द करलो 

बताओ क्या दीखता है? अच्छा, आखे भी खुली हैं पर सूये 
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अस्त हो जाय तब शअन्धकार में क्या दिखाएं ? बताओ। 

अत इन्द्रियजन्य ज्ञान किसी कामका नही' । ज्ञान तो स्वाश्रित॑ 

फेवल ज्ञान है जिसकी अखण्ड ज्योति निरन्तर ग्रज्यलित 

होती रहती है। दम ऐसी नित्यानन्दमथी ज्ञान-आत्माकों 
विस्मरण कर परपदार्थोके विषयोंमे सुख मानते है। उन्हीं सुखों- 

की प्राप्तिमें सारी शक्ति लगा देते है। पर उनमें सुख है कहां ? 

परपदार्थके आश्रित जितने भी सुख है वे सब आकुलतामय हैं | 

भनमे भोगोंकी आकुलता हुई तो विषयोंमे प्रवर्तन करने लग गए । 

रूपको देखनेकी श्राकुलत मची तो सिनेमा चले गए। कानसे 

रेडियोके गाने सुन लिए | रसनासे व्यव्जनादिके स्वाद ले लिए | 
यह रूप रस, गव और स्पर्श के सिवाय और विषय हैं क्यां 

चीज १ हम पुन पुन' वही स्वाद ले लिया करते है जेसे कोल्टू 

का बेल जहा देखो तो धही | और देखो, इन इन्द्रियजन्य विषयोंका 

कितनी देरका सुख है ? ओसकी बू दके समान | अत' 
इन्द्रियाधीन सुख वास्तथधिक सुख नहीं' । पर होते हैं बावाजी घड़े 

प्रबल | इनका जीतना कोई सामान्य बात नही है । 

इन्द्रिय-विषयों की प्रश्ुुता 

एक मनुष्य था भइया। उसने एक स्थान पर यह चरण 
लिखा +- 

(कप />ज] 
बलवा निरिद्रियम्रामो विद्वांसमपिकर्षति 
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अथोन् इन्द्रियांके विषय बड बलवान होते हे, विद्वानों तक 

को आकर्षित कर लेते है । उसी स्थान पर एक साधु आया और 
उसने प्रथम चरणको पढ़कर दूसरा चरण लिख दिया कि ज्ञानीको 

इन्द्रिय-बिषय आकर्षित नही करते | जब उस मनुप्यने पढ़ा तो 

उसने उस साधु की परीक्षा करनी चाही | एक वहुरूपिणी विद्या 

सिद्ध की और खूबसूरत स्त्री-बेष बनाया-वही नैंन मटकाना, 

कटाक्ष करना, हाव-भाव बतलाना और मय सर्ग'त-साज बाज 

लेकर उसी वनमे पहुँची, जह्दों वह साधु रहता था । साधुन कहा 

यहा क्यों आई है ९ हम मनुष्यो तक को अपने पास नहीं फटकने 

देते, तू तो स्त्री है। जाओ यहा से चली जाओ ।' तब बह स्त्री 

बोली महाराज मैं एक अबला हू । सध्या हो गई, रात्री होने 
वाली है | आगे सिंह-व्याघदि जानवरों का भी डर है। में तो 

एक तरफ पड़ी रहू गी।! उस साधुन बहुत हट किया, पर वह नहीं 

मानी | अश्रन्तमे वह साधु अपनी कुटियामे चला गया। बाहरसे 

उस स्त्रीने सकल लगादी । जब अधे-रात्रिका समय हुआ श्रौर 
जो उसने मिष्ट स्वरो से आलाप भरा तो उसी समय साधुके 

काम-वासना जागृत द्वो गईं। स्त्री का रूप ओर द्यास-विलास तो 

पहिले देखा ही था और अर्ध राजिका समय भी सुहावना था । 

उसने तुरन्त दरवाजेके किवादू खटखटाए। रुत्री बोली क्या 

बात है ? साधुते कहा अरे सकल तो खोल / उसने नही खोली 

बप्रैर कहा कि पहिले बात बताओ | साधु बोला जरा पेशाब 
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लगी है / स्री बोली 'ऊँटट, वहीं किसी वर्तेन में करलो ।” परन्तु 

साधुके निरन्तर कामज्वर बडद्दी रहा था, अन्त में छष्पर फाड़ के 

निकल आया | उसी समय तुरन्त उस मनुष्य ने वास्तविक स्वरूप 

प्रकट कर लिया और कहा--क्या वह चरण सत्य नहीं' है 

क्या इन्द्रिय-प्राम जवानी को आकर्षित नही करते ! साधु बड़ी 

लड्जित हुआ और बोला इस चरणको स्वरणाक्षरोंमे लिखदो 

पंचेन्द्रिके विषय बड़े बढ़ बविद्वानोंको फसा लेते हैं पर 

बीतरागियों को सुलभ हैं। पर बिचारो तो, इन्द्रियाधीन सुख 

शाश्वत नहीं , घिनाशीक है, सुखाभास है। सहज शाश्वत सुख 

तो केवल आत्मा के अनुभव में ही है। जिस प्रकार विषयादि सुख 

आत्माके नहीं' उसीप्रकार क्रोधादि विभाव-परिणाम भी आत्मा के 

नही है। यदि आत्माके होते तो काहे को पीछेसे हाथ जोढ़ते” 

भूल होगई, भाफ करो | इससे साबित द्ोता है कि क्रोधादि विभाव 

भाव भी आका के नहीं है। औदयिक है, मिटने वालीं चीज है। 

पर क्षमा आत्माकी चीज है, वह निरन्तर बनी रहती है । अत 

आत्माकी निर्मेल बनाओं। अभिप्रायको साफ रखो। यदि किसीके 

यप्पड़ मार दे तो बुरा लग जाय और कही' पेर दबाने लगजाय तो 

प्रसन्न होजाय ! तो सब अन््तरंग के परिणार्मों की कीमत है । 

गतियों मे गसन भी परिणामानुसार ही होता है । 

एक मुनिराज शिलापर ध्यान लगाए बेठे थे। उसी समय 

सिंद खानेको दौड़ा। उधरसे शूक्र भी गुनिराजके बचानेके 
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अभिप्रायसे दौड़ा | उनमें भयकर युद्ध हुआ। दोनों प्राशान्त हुए। 
एक स्व गया और दूसरा नरक पहुचा | परिणामोंकी नि्मेलता- 

का ही तो यह फल है | शुद्ध परिणाम ही मोज्ञषमें साधक है, 

इसमे सदेद्द नहीं । 

शुद्ध चेतना के अवलस्व॒न 

अब कहते हैं कि मनुप्य को एक शुद्ध चेतना का ही आलम्धन 

है। वह टकोत्कीणें-टांको से उत्करीर्ण फूलके समान-एक शुद्ध 

भाव है | वह नि्िकार एवं तनिर्वेकल्प एक शुद्ध ज्ञान घन है। 

उसमे किसी भी प्रकारकी सकरता नही । बाह्यमम अवश्य दोनों 

( पुदूगल और जीव ) का एक क्षेणबगाह सम्बन्ध हो रहा है पर 
किसीफा एक प्रदेश भी किसीमें प्रविष्ट नही होता। जसे चार 
तोला सोना है और उसमे चार तोले चॉदी मिल्रादी, इस 
तरह वह आठ तोलेकी चीज बन गई। उसे सरोफके पास 

बेचने ले जाओ, तो क्या वह तुम्दे आठ तोलेके कैप दे देगा? 

नहीं। वह ता चार तोल ही की कीमत करगा, परन्तु जो नहीं 

जानने बाल है उनको वह आठ तोले ही दिखाती है। वैसही 
आत्मा और पुदगल का एकमेक हानेस ज्ञानी वो तो एक शुद्ध 
आत्मा ही है अज्नानीको वह मिश्रित। अब देखो, बाह्य में 

साना औ॥ चादी विरवुतरा मिल्ली हुई दिखती है पर विचारा 

सोना अढ्ग है और चादी अहाग हैं। स/नेका परिणमन सोने 

में होरहा है ओर चादका परिशभन चादीम। सोनेझ्ा एक 
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चावल चांदी में नहीं जाता और चादीका एकर चांवल सोनेमें नहीं 

आता। बैसे ही आत्मा अलग हे और पुदूगल अलग है। 

आतत्साका परिशमन आत्सामे होरहा है और पुदूगल का परिणसन 

पुदूगलमे । आत्मा का चतुष्टय जुदा है, पुद्गलका चतुष्टय जुदा 

है। आत्मा की चेतनता पुदगलमे नहीं जाती और पुदुगलकी 

जडना आत्मामे नहीं आती। पर व्यवह्ारमे देखलो एक सी 

दिखाती है। और जब उस सोने चादीको तेजाबसे डाल दिया 
तो सोना सोना रह जाता है, चोंदी चादी रह जाती है । बेसे ही 
तत्वराष्टिस विचारों तो आत्मा आत्मा हे और पुदगल पुदगल ही 

है | कोईका किसीसे कुछ सम्बन्ध नहीं।'। चेतनमे जडका क्या 

काम ? अब देखिये शरीर पर कपडा पहिना तो क्या कंपडा 

शरीर में प्रवेश कर गया ? उस जीएं वस्त्रकों उतार कर दूसरा 

नवीन ब॒स्त्र पहिन लिया । वेसे ही आत्मा ८४ ज्ञाख यानियोंमे 

पयोय मात्र बदल लेती है | काई कह कि इस तरह तो आत्मा 

त्रिकाल शुद्ध हुई । उसमें कुछ बिगाइ भत्ता होता नदी, चाहे अब 

कुछ भी करा । पर ऐसा नहीं । नय-प्रमाणसे पदा्थके स्वरूप 

को सममनेका यत्न करो । द्रव्य-इष्टिसे तो वह् त्रिकाल सबंथा 

शुद्ध है पर वमान पयोय उसकी अशुद्ध ही भाननी पड़ेगी। 
अन्यथा ससार किसका ? 

ऐ भद्ूया, जो तुम् पूजा करते हो तो भगवान् से कहते 

हो न? 
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तब पादौ मम हृदये मम हृदय तव पदद्ठये लीन॑ । 

तिष्ठतु जिनेन्द्र ताबद्ू यावन्निवीणसम्प्राप्ति !। 

है मगवन । तेरे चरण मेरे हृदयमे निवास करें और मेरा 

हदय तेरे चरण-कमलमे ! कब तक ? जब तक निवाशकी प्राप्ति न 

हो । यदि आज ही निवोण हो जाय तो नहीं' हो | और कहा हैं - 

शास्त्राभ्यासों जिनपतिनुति सगति सबंदाय्थ । 

सद्वृत्तानों गुशगशकथा दोषबादे च॑ मौन।॥ 

सर्वस्थापि प्रियहितवचो. भावना. चात्मतत्वर । 

संपद्ननता. मम्म भवभवे यावदेतेडपवर्ग ॥ 

है भगवन ! अपवर्ग कहिए मोक्षकों जबतक आप्त न करू 

तबतक शास्त्रका अभ्यास, जिनन्द्रदेव की सवा और अच्छी सगति 

मिल्रे । सदबृत्ति है जिनकी एसे पुरुषोका शुरगान करू , पराए 

दे।षोंके कहनेमे मौन होजाऊ । सुन्दर हित-मितके बचन बोलू 
तो जभी तक न जब तक मोज्ञ न दो जाय । इससे माद्यूम पड़ता 

है कि उस शुद्धोपयोगमे शुभोपयोगरी भी आवश्यकतः नहीं' है । 

अरे, जरीतक सीढी चढू न जब तक शिग्वर पर न पहुचू' । शिखर 

पर पहुँच गए तो फिर सीढियों की क्या आवश्यकता ? बताओ । 
नो समस्यम्टष्टिका लक्ष्य केवल शुभोपयोगमे ही रहता है । वह पूजा 
दानादिमे प्रवतेन करता है अशुभोपयोगकी निवृत्तिकू लाने । 
उपयोग तो कही' न कही जायगा ही | पर क्या करे-जब तक 
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शुद्धोपयोगकी प्राप्ति नही हुई तब तक शुभोपयोग रूपही भ्रवर्तेता 

है | यदि आज ही शुद्गोपयोग की प्राप्ति होजाय तो आज ही त्याग 

दे | तो भइया, शुभोपयाग और अशुभोपयाग दोनों देय हैं। 

इसका यह सतलब नही' कि हम शुभोपयोग नकर ।शुभोपयोग 

करो-इसका कौन निपेथ करता है? शुभाषयगोको स्यागनेसे 

शुद्धोपयोग नही होता, झिन््तु शुभापयोगमे जो मोक्षमागंकी कल्पना 

कर रकखी है, उसके त्याग और राग-ड्ेप की निवृत्तिस शुद्धोपयाग 

हे।ता है और यही परिणाम मोक्ष-मागे का साथक है। पर कुछ 

लोग अपनेको शुक्ष-दुद्ध ओर निरजन समय कर स्वेच्छाचारी 

होजाते है और शुभक्री जगह अशुभमे प्रवर्तेन करने लग जाते 

है और फिर अपने को सम्यग्ज्ञानी सानते है, भइया यह बात 
तो हमारी समभ; मे नहीं ञआआाती । तत्व दृष्टिस विचार करो, क्या 

वह सम्यरज्ञानी होजायगा ? जो श्ञा्नी पुणयको भी हेय समझे 

क्या व पापमेश्रवतन करेगा ? कदापि नहीं । सल्लजी साहबन 
आपने मोक्ष मार्य-प्रकाश सम एक स्थान पर लिखा है -- 

सम्यग्टष्टि स्ववमयमह जातुबन्बों नम स्या। 

दिव्युत्तानोत्युलक बदना रागिणोड्प्याचरन्तु॥ 

आलम्बन्ता समिनिपरता हे यताउद्यापि पापा । 

आत्मानात्मावगमबिरहात्सन्ति सम्यक्त्वशून्या ॥| 

स्वयमेव यह मै सम्यगदृष्टि हू, मेरे कदाचिदू 

बघ नाही' ऐसे ऊँचा फुलाया है मुख जिनने ऐसे रागी थेराग्य 
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शक्कि रहित भी आचरण करे है, थ करो, बहूरि पंच समितिकी 

सावधानीको अवलंब हैं, तो अवताबो, ज्ञानशक्ति बिना अजहेँ 
पापी ही है। ए दोड आत्मा अनात्माका ज्ञानरहितपनाते 

सम्यक्त्वे रहित ही है | एफ जगह लिखा है ,-- 

तिलतेलमेव मिप्ट येने न हृष्ट घृत काप । 

अविदितपरमानन्दी ज़नो वदति विषय एब रसणीय ॥| 

हम लोगोने तेल ही तेल खाया है, घी नहीं। इसलिये 

घीके स्वादको जानत ही नहीं । बस ही शुद्धोपयोगक बिना जो 

शुभोपयोग उसके द्वारा प्राप्त जा इन्द्रियाधीन सुम्ब उसकोही हमने 

वास्तविक ?ग्ब समझ रक््खा है। ऊंटको कड,वा नीम ही अच्छा 
लगता है, वह गन्ने को वुरासमभता है । जिन नहीं चाखी मिसरी 
उनको कचरा मिट्ठा! | अत शुभापयोग मोक्षका कारण नहीं। 

मोक्षका कारण केवल शुद्गवोपयोग ही है नोकाको मत त्यागों देखे, 

केसे पार पहुच जाओगे ? पार पहुँचनके लिए नौका त्यागनी ही 
पडेगी। बेस ही शुभोपयोगम रह कर ही यदि मुक्ति चाहों तो 

कदापि प्राप्ति नही हासकती । मुक्ति प्रति के लिए शुद्धापयोगका 

आश्रय अहझ करना हंगा | इसका हुृष्टान्त ऐसा है जेस कोई 

मनुप्य शिखरजीकोी वन्दनाके वासत गया। चलते चलते वृक्षकी 

छाया मिल गई । वहा उसने किचित् विश्रात्त क्या। वहा से 

चलकर वहू अपने अभीष्ट स्थान पर 'हेँच गया। फिर वह 

कहता है कि मुक्त छायाने यहा पहुँचा दिया अरे, छायाने बहा 
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नही पहुँचाया, पहुँचाया तो उसकी चालने। छाया केवल 
निर्मित्तमात्र हई । वैसे ही शुभोपयोगने मोक्ष नही पहुंचाया। 
पहुदाया तो शुद्रोपयगने, पर व्यवहारसे कहते हैं. कि शुभोपयोगने 
मोक्ष पटुचाया। पर सयपद्ृष्टिसे विचारों तो शुभोपयोग ससारहीका 
फारण है; क्योंकि उसमे राग का अश मिला हुआ है । 

सम्यकल्वी भगवानके दर्शन करता है पर उस मूर्ति मे भी वह 
अपन शुद्ध म्वरूपकी ही कल्क पाता है। हम भगवानके दर्शन 
करते है तो हमे उसके दशनजान और चारित्र हीततो रुचते है और 

है क्या? क्योकि जो जसा अर्थ चाहता है वह इसी अर्थीके पास 

जाता है जा वनका अर्थी होगा यह घनास्योकी सेवा करेगा। 

वह हमर सरीखोक पास स्था आवेगा ? और ज्ञा माक्षार्थी होगा बह 

भगवानकी सवा ऊफरेगा। हमे भगवानके दर्शन ज्ञान और 

चारित्र रुचत है, जब ते हम उनके पासजाते ही हैं । 

कहनका तान्पय्थ यह है कि सम्यक्त्वीका लक्ष्य केवल 

शुद्षपयाग पर रहता है लेकिन फिलहाल वह शुद्धोपयोगपर 

चढ़नके लिये असमथ है इसलिए शुभोपयोग्रूप प्रबतेता है 

पर अन्तरगर्म जानताहे कि यह भी मेरी शान्दि-मार्गमे बाधा 
हर न च 2९ हम कप गे उपस्थित वरनेवला है। अब शुभोपयोगसे स्वगोदिकर्द 

आप्ति दो जाय तो इसमे उसके लक्ष्यका तो दोष नहीं है। 
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देखिए, मुनि तपश्चरणादिक करते हैं जिससे उन्हें स्वगोदिक 
मिल जाता है. । परतपक्रा कार्ये स्वर्गंकी विभूति दिलाना तो नहीं' 
है । उसका काम तो मुक्तिरमा से मिलाना है। चूंकि उस तप 

से वह मुनि शुभोपयोगकी भूमिकों स्पशे नहीं करसका इसलिए 

शुभोपयोग द्वारा स्वगोदिककी प्राप्ति हो गई। जैसे किसान 

का लक्ष्य तो बीज बोनेमे धान्य उत्पन्न करना है पर उससे 

घास फूसादिकी प्राप्रि स्वयमेव दोजाती है। एतावन् शुभोपयोग 

होनेसे स्वगीदिक मिल जाता है | अरे भइया, स्वर्गामें भी क्या 

घरा है? तनिक बहा ज्यादा भोग हैं। कल्पवृत्तोंकी छाया 
है। यहां ईंट चूनेके मकान है वहा हीरे-कचनके प्रासाद हैं । 
और क्या ? ज्यादासे ज्यादा वहा अप्सराओंके आलिंगनका सुख हैं, 

सो भी ज्णिक और अन्तत दुखदायी। लेकिन अनुपस, 
अलौकिक, अतीन्द्रिय सच्चा शाश्वत मुख तो सिवाय अपनी 

आत्माके और कही नही' है । यह निश्चय है । 

अत हमको प्रथम अपनी श्रद्धा ठीक करनी चाहिए । 

सम्यक्त्वीकी श्रद्धाकी ही तो महिमा है। वह जान जाता है कि 
माक्षका मार्ग यही है । उसको गाड़ी लाइनपर आजाती है। तो 
हमका उस नरद्त लक्ष्य रखना चाहिए | अब देखिए, हम रुपया 

कमानमे कितना उद्याम करते दें। कठिनसे कठिन सवालोंकी 

गुत्थियोँ भी सुलझा लेने हे; क्योकि उस तरफ हमारा लक्ष्य है । 
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प्राय. लोग सोचले हैं--क्या करें, भोक्षमार्ग तलवारडछी 

धार है। मुनित्रत पालना बढ़ा कठिन है | परीषद्द सद्दना बहुत 
मुश्किल है । तो हम तिलको ताड़ तो पहिले ही बना देते हैं । 

मोक्ष केसे पहुंचेंगे ? श्वरे भाई, मोक्षमारगके सन्मुख तो होओ । 

एस तरफ तनिक दृष्टिपात तो करो। एकाध बत्रतके पालने का 

अभ्यास तो करो | जैसे कोई व्यक्ति जहाज़पर चदुकर बम्बई 

पहुचता है, काई रेल मे बेठकर पहुंचता है कोई घोड़ा-गाड़ीमें 
पहुचता है और जिस पर घोड़ा-गाड़ी नही है तो षह् 

चैदल ही पहुंचता है। उसी तरह मोज्ष-मार्गके सन्मुख होना 

चाहिए फिर तो वहातक पहुचनेमें कोई बाधा नही । कभी न 
कभा वहा तक पहुच ही जाएँगे; पर उस तरफ दृष्टि रखनी 
चाहिए। 

सम्यग्टश्टिकी उसतरफ उत्कट अभिलाषा रहती है | उसकी 

अद्वा पूर्णरूपेण मोक्षकी ओर सन्मुख हो जाती है। अब चारित्र 

मोह है सो क्रमश' घीरे धीरे गल जाता है। वह उत्तना घातक 

नही जितना दर्शन-मोह । जब फोडे में से कीली निकल गई तो 

बह घाव धीरे धीरे भर ही जाता है। इससे सिद्ध होता है कि 

सनुष्य को प्रथम अपनी श्रद्धाको सुधारनेका पुरोप्रयस्ल करना 

चाहिए । अब देखिए, जब लड़की विदा होती है तब वह रोती है, 

चिल्ला ती भी है बाह्ममे सब क्रियाएं करती है पर जानती है कि मेरा 
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तो पति ग्रह है। माता भाई कुटुम्बका कोई व्यक्ति मेरा नहीं । 

मनमभे निश्चयसे जानती है कि मुझे तो वद्दी पहुँचना है। बैसे ही 
सम्यग्कतीकों केबल बही रटना लगी रहती है । 

“आत्यानुशासन में गुणभद्राचाय ने लिखा है कि एक शिष्यने 

आचार्य महाराजसे पूछा पुस्य-वथ नरकका कारण है । यह 

सृथी सू्धी बात क्या नहीं कहते? क्योकि पुस्यसे विषय 

सामझी जुटती है और बिपयो के मिल्नेसे मोगनरी इच्छा होती 

है | सोगतसे अशुभ कर्म-बध पडता है और इस तरह नरक 
जाना होता है आचाय कहते है कि यह बाद नहीं , पुएयनरकका 

कारण नहीं है। पुर्यका ता काम विषय सामग्री जुटा दना मात्र 

है परन्तु तुम्हारी पदार्थ भोगनम जे आसक्ति है बह नरकका 

कारण है, न फि पुरय । पदार्थोके मागनग तो काई आपात्त नहीं 

पर उसमे लिप्त मत होजाओ | अत्याशक्ति ही नरक का जननी है । 

आआश्षयेत् भध्यमाबत्ति मति सत्र चजचेन! पं? आशाधरजीने एक 

स्थानपर लिखा हेकि विषय को अन्नक्ी तरह सेचन करे | यद् अन्न 

ब्यादा खा लिया जाय तो अजीर्ण हो जाय उसी तरह विषयों को 

अधिक सेवनकरो तो मरो तपेदिक में । बुलाओ डाक्टरको । देखो 
आचार है उसमे “अति! लगादों तो अत्याचार हो जाय। 

एक स्त्री थी। उसके बहुत लम्बे बाल होशए। पर वह 
अमा.दनी थी, तो कभी उनको साफ न करे । साफ करे तो अच्छे 

लगे। उसके पत्नि उससे कहा कि इनकों साफ कर लिया कर। 
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पर हठी होनेकी वजहसे कहना नहीं माना और अम्ततोग्स्वा 

उसके जू पढ़ गई । तब छुखी देखकर उसके पतिने कहा क्या 
है ? बाल कटवा डाल | उसने चैसा ही किया और वह बदसस्त 
लगने ल्गी। एक दूसरी स्त्रीन उससे पूछा -- सखी ! यो 
बात क्टवा दिए ९ यह् स्त्री चोली-जू पड मई था | ता 
चह बाली--अरी मू-खनी, उन््ह धोर्ती कये। नहीं थी ऋगर 

थे लेती तो काहेका कटानकी नौवन आती ? इसी तरह यदि 
भांगामे अत्यासक्त नही होते त्ता भाइया काहदेको नरक जाते। 

इमसे सिद्ध होता है कि पदाथ। में अति आसक्ति ही दुर्गतिका 

कारण है | 

तुम्हारी जिन पदाक्षमि रुचि . तभीतों ग्रहण करते 

हो। और परिग्रह क्या हे ?' मा परिप्रह ।मूछो ही का 

नाम परिग्रह है दुराारी भोजनमे रुचि है तभी तो खातें 

दो । माको यन््चेस मूछा हे इसलिए तो लालन-पालन होता है । 

इस लेंगोटीसे ल्मे मूछा है तभी तो रखे है तुम्हे घर-गृहर्थी से 
मृ्यी 3 तभी तो फसे हो । यदि मूछो नही है तो फिर होजाआओ 

मुनि | एक सुनि है, उन्हें मृल्ा नहीं हे तो बताओ वौन 

सगोदी समभाले ? संभालने वाली चीज़ थी बह तोमिट गई | और 

तो और, एक लगोटी राड ऐसी है जो मोक्ष नहीं होने देदी। 

सोलह स्थर्ग से आगे जान नहीं देती। 
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एक मनुष्यने किसी को कुछ रुपये देने का वायदा किया और 
उसने कहा घर चलकर दूगा । माग्में आते आते बीचमें 

मुनि का समागम दोगया और उपदेश पाते ही वह मुनि 
होगया । अब बताओ रुपया कौन देवे ! अरे देने वाली चींज 
थी वह तो मिट गई। अत वह चीज़ जब तक बनी है 

तभी तक ससार है। जहा तक बने परपदार्थसि मूझों हटानेका 
प्रयत्न करो । जितनी पदार्थों से मुझ हृटेगी उतनी ही स्वात्मा 
की ओर प्रवृत्ति होगी | लोग कहते है कि जितने यह घनाव्य 

पुरुष है, उन्हें बड़ा सुख होगा में तो कहुगा कि उन्हें हमसे भी 
ज्यादा दुख है। जिस पर परिग्रह का भूत सवार है उन्हें 

तुम चाद्दो सुखी होगे | तीज काल मे भी नहीं । मनुष्य के जितना 
जितना परिप्रदद बढ़ता जायगा उसका उतना दुख भी दिन दूना 
ओर रात चौगुना बढ़ता जायगा और जितना कमद्दोगा उत्तना ही 

सुख भलकेगा । 

एक मनुष्यके पास गीता थी। उसके एकमात्र यही परिप्रह 

था। वह उसको रोज कपड़ेमे लपेट कर अलमारीमे रख देता था 

अचानक एक मूषक आता और उस कपडेको कुतर जाता । वह् 

मनुष्य बड़ा परेशान था । उसनेसोचा यदि मृषकके लिए एक बिल्ली 
रख ली जाय वो बढ़ा श्रच्छा हो। अत: उसने एक बिप्ली 

पाल ली | अव बिल्ली के लिए दूध चाहिए तो एक गाय मोल 
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लेनी पड़ी ! अब उस गायकी रखावालीके लिए कोई चाहिए, नहीं' 

तो पठनपाठन कैसे हो ? अत' उसकी रखवालीके लिए एक दासी 
रकखी । दासीसे उसका सम्बन्ध होगया | बाल बच्चे होगए ! 

अब वह एक बच्चेको पीठ पर बिठाए और दूमरेकों गोदीमे 
लिए इसी श्रात्त-रोद्र ध्यान मे फस गया । पूजा पाठ सब विस्मरणा 

कर दिया | कहने का तात्पय4 यह है कि एक परिप्रहकी लादासा 
करनेसे दखल वह पूरा ग्रहस्थी हो गया। पूजा-पाठ जो करता 

था वह सच जाता रहा प्रत्युत खोटे ध्यानमे फंसकर दुखी हो 

गया | अत यदि मोक्षकी ओर रूचि है, सुखन कामना है ता 

पग्ग्रह वो कम करनेका प्रयत्न करे। इच्छाओं पर कम्ट्रोल रस 
एक मनुष्य ने भूरंको रोटी दान किया ।| नगेको कपड़ा दिया, 

निराश्रयो को आश्रय दिया और उसे झुख हुआ | बह सुख उस 

चहा से हुआ १ रख ता उसे अवश्य हुआ । उस रुखका वह 
अनुभव भी कर रहा है | तो वह रुख उसका अन्तरंग से उमड़ा। 
उसने बिना किसी स्वार्थ के परोपकार बुद्धि से ऐसा किया जिससे 

उसे इच्छाओं क्षायों की मदता करनी पड़ी इसलिए उसे रुख 

हुआ | तो पता चला कि जब इच्छाओं कषायों की मंदता मे 

उसे सुख मिला तो जिनके इच्छाओं कषायो का पूर्ण श्रभाव 
होज।य ्रौर यदि इसे विशेष रुख मिले तो इसमें आश्चयंकी 

कौनसी बडी बात है ? जितनी मनुप्य के पास इच्छाए हैं उसके 

लिए उतने द्वी रोग है । एक इच्छाबी पूर्ति होगई तो बहू रोग 
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कुछ देरके लिए शान्त होगया और उसने अपनेको रखी मान 

लिया । पर परमार्थ दष्टिसे विचारों ! क्या वह सुखी होगया ? 
आज सुबह रोटी खाई, शाम को फिर खानेकी जरूरत पड़गई । 

इससे भालूम होता है कि इछाओ मे रुख नही है । 

एक मनुष्यंक आठका त्याग था । दूसरे मलुष्य ने 

उससे कहा--अबे, क्यो त्यागता है? कहा त्याग भी 

रुख मल्ा है ? वह मलुप्य तो चुप ही रहा । इतने 

ही भें एक और आदशी आगया। उसने कहा--भाई ।! 

त्य गे क्यो सुख नही है ?” उस मसनुष्यन जवाब दिया कि 

परमात्म/न जितने भी पढाथे संसारम रच है, वह भोगनेके 

ही लिए है । भाग दिलास जब तक स्वास |? उन दोनों मे ख्ूत 

बाद विवाद हुआ । अन्ततोगत्वा यहू निरंय हुआ कि 

इच्छाओं में ही तुख है। जितनी जिसके पास इच्छाएँ हे 

इतना ही उस ठुख हे। उस आदमीन कहा अच्छा यदि एक 

इच्द्रा किसीके कम होजाय तो उस सुख होगा कि नहीं। 

उसने कहा हा, कुछ सुख है।गा । फिर उसने कहा यदि किसीके 

एक समान लगाोटीकी इच्छा रह जाय तो बह उससे ज्यादा 

रुखा हू कि नहं। ? इसने जवाब दिया वह् उससे भी ज्यादा 
छुखी है । फिर उसने कहा यदि किसी के प!स कुछ्च भी इच्छा 

न हो, दिगम्बर हो! जाय , वह कितना सुखी है। तो वह बोला 
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कि वह सबसे ज्यादा सुखी है। बस, परिप्रह त्याग का मतलब 
ही यह होता है कि इच्छाओं को कम रखना। संसारमे ही 

देखलो, राजाकी अपेक्षा एक सन्त ज्यादा सुखी है। अत 

हमारी समझ मे तो जिसने अपनी इच्छु,झआ को वश कर 

लिया बही सुखी है । विशेष तो कुछ हम जानते नहीं । 

उदयशकर था | बह स्त्रीम पूर्ण आसक्त था। एक दिन 

उसका सादा स्त्रीको लनके वास्ते आया। जब वह मायकेको 

जाने लगी तब ऋगप भी उसके साथ हो लिया। मागमे चलते 

चलते एक मुनिराज मिले जो एक शिला पर शान्ति मुद्रासे ध्यान 

लगाए तिध्ठे थे । मुनिको देखतेही उसका हृदय श्यन्त होगया। 

ओर उनके पास पट चकर बन्दना मे ही मगन हो गया | उधरसे 

उसका साला यह सब देग्व रहा था | वह् पास आकर बाला क्या 

तुम मुनि होगए ? उसने बहा--यादि हम मुनि हो जावे तो 

तुम भी मुनि हो जावागे । सालेने सोचा जा पुरुष स्त्रीका इतना 

लपटी है वह क्या मुनि होगा ? वह बाला अच्छा तुम दो जाओ 

तो में भी हो ज्ञाता हू'। ऐसा कहना था कि कट उसने कपड़े 

उतार कर फेंक विये और दीक्षा ले ली। अब वह साला क्या 

करता, आखिर उसे भी मुनि होना पडा । दृरसे ख्री खड़ी हुई यह 

तमाशा देख रही थी। वह विचार करने लगी पति भी मुनि होगया, 

भाई भी होगए | अब मे गृहस्थीमे रहकर ही क्या करू गी ? अन्त 

में वह भी अर्जिका हो गई । यह सब क्या है ? परिणामों की ही 
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तो विचित्रता है | मनुप्यकरे परिणामों के पलटनेंका कोई समय 
नियत नहीं, न मालूम किसके कब भाव पलट जाए, कोई नहीं' 

कह सकता । 

प्रथ म्नकुसार जब विरक्त हुआ तो सारी सभा में जहापर 

बसुदेष बासुदेव और बलभप्रद आदि बेठे हुए थे कहता भया--न 

इस तुम्हारे हैं, और न तुम हमारे । तुम हमारे शरीरके पिता थे 
और हम तुम्हारे पुत्र । आज हम ससारसे उदासीन हुए हैं। 
चागुदेय कहने लगे--'अ्रब क्या बकता है, कलका छोकरा हमको 

समभाने आया है।! फिर प्रद्यू म्नजी बोले--अच्छा तो तुम्ही' 
यहांके स्तंभ बने रहे | अप हमते जाते हैं। रनबास में आकर 

स्त्रोसे बोले--हम तो दीक्षा लेते हैं | स्त्री बोली तुम यद्दा आये 

क्यों ? क्या यहा लड़के का विचाह था | या लडका का ? तुम 

दीज्ञा ग्रहण करो या मत करो | मैं तो यह लो आर्थका द्वोगई । 

दासोसे फह्दा लाओ सफेद धोतो |” ता यह सब परिणार्मोकी ही 
महिमा दें। कद्दते छे चक्रवर्ती छ. खडका अधि्यिति था। पर 

सब बिरक्त हुआ तो सारी विभूतिषेयो लात मार दी कि मु ६ फेर 

कर नहीं देखा। परिणामोमे जब विरक्तता सभा जाती है तो 

दुनियाँ की ऐसी कोई शक्ति नही जो सनुष्यके हृदय को पलट दे 
से विरक्त होनेस रोक ले | इसीलिए कह्दा है 'सम्यक् परिणामों 

की सबलता ही मुद्धि-रमासे मिलानेबाली दूली है | 
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प्रववनसारके चारित्राधिकारमें लिखा है कि एक मनुष्य को 
जब बेराग्य उत्पन्न हुआ तो उसने सकल स्वजनेंको बुलाकर कह्दा:- 

“अहो इदं जन शरीर-जनकस्यात्मन् अहो इद॑ जन शरीर 

जनन्या आत्मन् अस्य जनस्यात्मा न युवाभ्यां जनितो भवतीति 

निश्चयेन युवां जानोत॑ तत् इममात्मानं युवां विमुद्धतं, अयमात्सा 

अद्योद्विन्नज्ञन-ब्योति आत्मानमेबातूमनो अनादिजनकमुपसपति। 

अपने पितास कहता है कि देखो तुम हमारे शरीरकों पैदा 

करनेवाले हो, हमारी आत्मा के नहीं । अब हमे वेराग उत्पन्न 

हुआ हैतुम हमे सत रोकना । पुत्र को बुलाकर कहता है कि 

देखो बेटा, न तो हम तुम्हारे पिता हैं और न तुम हमारे पुत्र 

माता का रुधिर ओर हमारे वीय॑ंस यह तुम्हारा शरीर उत्पन्न 

हुआ है। तुम्हारी आत्मा बिलकुल स्वतन्न है। अत. हमे बैराग 

हुआ दे ता दमसे ममत्व भाव छोडो । अपनी स्त्रास आकर कहता 

है देखो तुम हमारे शरीरको रभण करने वाली थी'। इमारी 
आत्माको नही | और हम भी तुम्हारे शरीर को रमण क़रने 

वाले थे । अत हमे बेराग्य हुआ है तो तुम बीचमें मत पड़ना । 

अब यह दशन, ज्ञान, चरित्र, तप और बीये इन पंचाचारों से 

सद्दित नि शल्य हुआ एक अखण्ड टकोत्कीर्ण शुद्धात्मा को 
ध्याता है । 

अत मलनुष्यके लिए एक शुद्धात्माका ही अवलम्बन है। 
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उसीके लिए देखो यह सारा प्रयास है। और परिणामोंमें जितनी 
चंचलता होती है, यह सब मोहोद्यकी वल्लोल माला है। उसमे 
कोई काम क्रोघादि विकारी भाव नहीं । यदि क्रोध आत्माका 

होता तो फिर क्यों ऋहते कि हमसे गलती हो गई, क्षमा करो | 

इससे मालूम होता है कि वह तुग्धारी आत्मा का दिभाव 

भाव है । 

एक मंहतरानी किसी स्थानपर भाड़ लगा रद्दी थी। निकट 

ही एक तापसी बेठा ध्य | भाड्र लगते समय कुछ घूल के कण 

उस तापसी पर भी पडे। बह तुरन्त ही क्रोधित हों गया और 

बेला--ए मगेहनरानी ! क्या वरती है?” बह बोली-भाड़ू 

लगाती हूँ।! 

(ुफे दिखता नहीं' है ।! 

(ुके तो दिखता है? 

'अरी, बड़ी चांडालनी है ! 
अरे, मेरा पति तो तेरे घट मे बेठा है ! 

क्या बकती है ? 

ठीक कहती हू , 

इतने में दस पांच और आदमी इकट् होगए। दोनोंमे खूब 
वाइ बिवाद हुआ | अन्त में उससे मेहतरानी ने कहा--दिखों 

चाशद ब्रोध टुम्हारे घटमे बठा है या नहीं ।? 
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कोई कहता है कि हमें क्षमा नहीं आती । बहुत शास्त्र पढ़ते 

हैं, सभामे श्रवण भी करते हैं, पर क्षमा मातूम ही नहीं पड़ती । 

मैं तो कहता हू' कि क्षमा तीन कालमें नहीं श्रासकती । चाह्दे 

खूब माथा-पश्ची करो। बडे बड़े लम्बे पोथंगे शास्त्रों को वाच 

डालो, क्षमा यों कदापि नहीं आसूकती | हां, क्रोध छोड़ दो, 

क्षमा स्वत आ जांयगी ! क्षमा कही शास्त्रों मे नही धरी, वह 

तो आत्म की चीज है और आत्मावी चीज शआत्मा मे ही मिल 

सकती है । कंबल क्रोध छोड़नेकी आवश्यकता है । 

लक्ष्मण परशुराम सवादमे परशुराम लक्ष्मण से कहते हैं कि 
हटजाओ मेरे सामने से !' तब लक्ष्मण उत्तर देते हैं. 'मृदहु 
आंख कतहु कोऊ नाही' । कर विचार देखहु मन माद्दी' / श्राँख 
मीच लो कोई यहा नद्दी हे। तो बस आख मीच लो । हमारे 

कोई राग-द्वेष नहीं। राग-ह्वेष तो आत्मा के विभाग भाष हैं। 
उनको हटा वो । अरे, अग्निका संयोग पाकर के जज्ञ में 

उष्णपना हे | जलको ठडा करनेकी आवश्याकता नहीं है, किन्तु 
उप्तका ऊष्णपना मिटादो। जल स्वतः ठंडा हो जायगा। वैसे ही 
आत्माको शुद्ध स्वभावमे लाने की चेष्टा मत करो बल्कि विभाष 
भार्वो को मिटादो | आत्मा स्वत अपने स्वभावमें आ जाोयगी। 
अत. राग-देंष को हटानेकी आवश्यकता है। इसप्रकार स्वात्मा 
के शुद्ध स्वद्वाकी भावना करता दुआ सम्यकज्ञनी आगासो कर्म 
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बन्धनमें नहीं पड़ता है। अब बचे पूर्ववद्ध-कर्म वह तो अपना 
रस देकर खिरेगे ही उसको यो चुटकियों मे भोग लेता है । 
इसतरह यह भोक्षार्थी पथिक मुक्तिके प्थपर निरंतर शअग्नसर 

होता हुआ अपनी मंजिलका भागे तय कर लेता है और सदा के 

क्षिए शास्वत सुखमें मगन द्वो जाता है | 

आगे सभ्यक्त्वका विशेष बणेन करते हुए कहते हैं कि 

सम्यग्टष्टि वास्तवमे एक टकोत्की्ण अपनी शुद्धात्मा को द्वी 

अपनाता है । वह किन्ही। पर-पदार्थो पर दृष्टिपात नहीं करता । 

अरे, जिसके पास सूर्यका उजाला है, उसे दीपककी क्या 
आवश्यकता ? उसवी केवल एक शुद्ध-्राष्ट ही रहती है। और 

ससारमे दी देखा-पाप-पुर्य, घर्म-अधर्म ओर खान-पान के 

सवाय है कया ? इसके अ्रतरिक्त और ऊुद्ध है तो बवाओ। सब 
कुछ इसी में गर्मित है । 

अब बतढाते हे कि भोग तीन तरह का होता है--अतीत, 

अनागत और बतमान । सम्यद्ाष्ठ के इन रीना मे से किसीकी भी 

इच्छा नहीं दाता । अतीत में जो भाग भोग दिया उसकी तो बह 

इच्छा ही नदी करता | वह तो भाग ही चुका । अनागत में वह 

वाष्टा नहं। करता कि अब आगे भोग भगूगा ओर प्रत्युत्पन्न 

कहिए दतमान से उन भोगों को भोगने में कोई राग बुद्धि नदी 

है । अत इन तीनो कालोंगे पदार्थके भोगनेकी उसके सब श्रकार 
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से लालसा मिट जाती है। अत्तीतमें भोग चुका, अनागतमें बांला 
नही और वतेमानमें राग नही तो बतलाओ उसके वंघहोय तो 

कहासे होय ? क्या सम्यम्दष्टि भोग नहीं भोगता? क्या उसके 

राग नही दवोता ? राग करना पडता है पर राग करना नहीं 

चाहता । उसको रागमे उपादेय बुद्धि मिटजाती है। बह रागकों 
सर्वथ। हेय ही जानता है । पर क्या करे, प्रतिपक्षी कषाय जो 

चारित्रमोह बेठा हे उसका क्या कर ? उसको उदासीनतासे सहन 

कर लता है । उद्यम आओ और फल देकर खिर जाओं। फल 
देला बध का कारण नह' दे । अब क्या करे जो पूर्य-बद्ध कर्म है 

उसका तो फल उद्यम आएगा ही परन्तु उनमे राग द्वेष नहीं। 

यदि फल ही बघका कारण हाता ता कभा भा मुक्ति प्राप्ति नहीं 
दाती । इसस मातम हुआ ।क राग दवप ओर माह बध का कारण 

हर 

अब देखो भाईया, योग और कपाय ये दो ही तो चीजें हैँ 

उसमे योग बंधका कारण नहीं कद्दा, ध का कारण बतलाया है 
कृषाय । कपाय से अनुरजत प्राणी ही बधनको प्राप्त होता है। 

देखिए *३ वे गुणस्थानमे केवलीके योग होते हे, हुआ करो 

परन्तु उनमे कपाय नही मिली इसलिंए अबंध है। अब देखो, 
ईट पर ईट धरकर मकान बना तो लो जब तक उसमें चूना न 
हो | आदेमे पानी मत डालो देखे कैसे रोटी हा जायगी १ अग्नि 
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पर पानीसे भरी हुईं बटलौई रक्खी है । अब इलबल खलबल हो 
रही है | तो क्या होता है--जबतक उसमें चायल न हों। एव 
बाह्य ने समचसरण आदि बिभूति हू पर अन्तरगमे कषाय नहीं 

है--तो बताओ कैसे बध होय ? तो मालूम पड़ा कि बषाय ही 
बंधको करानेवाली है | सम्यम्टष्टि को कपायेसे अरुचि होजाती है । 

इमोलिए उसका राग रस वजन शील स्वभाव होजाती है। ऋब 
देखिए, तुम हमसे मित्र । मिल ता सही पर अन््तरगर्स यही 
चाहते रहे कि कब यह बला टल जाय ? उससे मिज्ञनवी इच्छा 

ही नहीं होती । हम आउसे पूछते है, क्या वह मिलनेमे मिलना 

हुआ ९ ऊपरसे मिला पर अन्तरगस जसा मिला वैसा दी नही 
मिला | बेस ही भइया, सम्यक्त्वी को रागादिकास अत्यन्त 

अरुचि होजाती है | वह किसी पर--पदार्थकी इच्छा ही नहीं" 

करता । इच्छा करे तो द्वोत। क्या है ? वह अपनी चीज होय न 

जब । अपनी चीज़ होय तो उसऊछी इच्छा कर । इच्छारों ही वह' 

परिग्रह मानता है । और परिग्रर है क्या चीज? पर पदार्थ तो 
तुम्हारे कुछ होते नहीं। हक क्या है ? छ हृद्गव्योंका समुदाय द्वी 

तो है । 'सब द्रव्य स्थतवा अपने २ स्थभाव से परिणमन कर रहे 

हैं। कोई किसीके आधीन नदी दाता ।! पर मोहसे हम उसे 

मान लेते हैं कि यह तो हमारी है। क्या वह तुम्हारी हो जाती है १ 

समभ्यम्दृष्टि बाह्य पदार्थों को तो जुदा सममता ही है बर अन्तरग 

परिष्रह जो रागादिक हैं उनको वह देय ही जानता है, क्योंकि 
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याहा-बस्तुकी अपना माननेका कारण अन्तरंग के परिणाम द्वी तो 

है। यहि अन्तरंगसे छोड़ दो बातो वस्तु तो स्पत छूटी ही है 

सम्यकरष्टि बाद्य पदार्थों की चिन्ता नहीं करता, वह उसके मूल 

कारण को देख्ता है। :सीलिए सम्यबर दृष्टिकी परिगति अटपटी 

हो जाती है! वह बाह्ममे +/ये करता अवश्य है पर अन््तर'गसे 

कुछ और ही रटना लगी रहती है । उसके श्रन्तर गर्में मिश्री ही 

घुला करती है । अत रूम्यकत्वी और मिथ्यात्वी में बड़ा 'अन्तर 

हो जाता है | सम्यकत्वी की अन्तर ग दृष्टि होती है तो मिथ्यात्वीं 

की वहिंदृष्टि सम्बत्थी ससार में रहता है पर मिथ्यात्वी के हृदय 

में ससार रहता है। जलके ऊपर जबतक नाव है तब तो कोई 

विशेष हानि नही, पर जब नावऊे अन्दर जल बढ़ जाता है तो 

वह डूब जाती हे एक रईस है तो दूसरा मईस रईसके लिए बग्गी 

होती है तो वग्गीके लिए सईस । मिथ्यात्यी शरीरके लिए होता 
है ता सम्यकत्वी क लिए शरीर। दोनों बहिरे होते हैं,। वह 

उसकी बात नहीं सुनता और वह उसकी नही' सुनता। बेसे ही 
मिधथ्यात्वी सम्यकर्त्यी की बात नद्दी समभाता और सम्यकत्व 

मिथ्यात्वी की |बह अपने स्थरूपमे मग्न है और वह अपने रंगमें 

सस्त है! 

देखिए ज्ञो आत्मा और अनात्माके भदको नहीं' जानता 

व आगम मे बादी ही बतलाया है । द्रव्यलिंगी प्रुनिक्ों ही देखो 
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बह वाह्ममें सब प्रकारकी क्रिया कर रहा है । अद्टाईस मूल गुणों 

को भी पाल रहा है । बड़े बड़े राजे-महाराजे नमस्कार कर रहे । 

कषाय इतनी मंद है है कि घानीमे भी पेल दो तो त्राहि न करे | 

पर क्या है ? इतना द्वोते हुए भी यदि आत्मा और अनात्माका 

भेद नही मातूम हुआ तो वह पापी दी है। चरणानुयाग की 
अपेक्षा से अवश्य मुनि है पर करणानुयोगकी अपेक्षासे मिथ्यात्वी 
ही हे | उसकी गति नवग्ने वेयिकके आगे नहीं । ग्रे वेयिकसे च्युत 

हुआ और फिर वही पहुच्ा । फिर आया फिर गया। इस तरह 

उसकी गति हं।ती रहती है । 

एक मनुष्य था, भइया । उसने एक विद्या सिद्ध की जिसके 

फल स्वरूप एक देव प्रकट हुआ । देवन कहां--'क्या चाहता है 

पर एक शतते है--यदि तू मुझे काम नहीं बतलाएगा तो में तुमे 
मार डालू या | उस मनुष्यन स्वीकृनि देदी और अपने खब कार्ये 

करवा लिए | जब कोई काम शे+ न रहा तब देवने कहां काम 

बतलाओ अन्यथा मारता हू । वह मनुष्य बोला अच्छा, एक 

रस्सीकी सीढ़िया बनाआ । उसपर घढ़ी और उतरो । वह उसी 

माफिक उतरने चढ़ने लगा । अन्त में हाथ जाड़े और बोला 'तुम 

जीते में द्वारा! । वेसे हो द्रव्यलिंगी चढता उतरता रद्दता है पर 
भावलिगी एक दो भव मे ही मोक्ष चला जाता है। तो कहने का 

प्रयोजन यह है कि सम्यवत्वी उस अनादिकालीन अन्धी को-जो 

आत्मा और अनात्मा के बीच पड़ी हुई थी अपनी भ्रज्ञारूपी छेनी 
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से टेट डाचता है। बह गावझां रापनेसे उठा संग कता हुआ 

अन्तर-मे विद्यर करता 2 सदा तासस्ट्रेकस्वभादोडहम्! 

छाए ; सहजगुद-लात योर छान-ड ए ६ स्वजाव रुप हू । एक 
परसागा गात्र सेरा नह है। उसनी गनि सो ही हो जाती है 

जग जहाजका पर्ज-- उठकर जाए तो बसाओ ? कहाँ जावे। 
इस ही पता एकरब एए आदस रहते है । सिसारमे यावत् जितने 

पदायव है वह अपने न थे गे अन्न दर । ऐसा चिंदान करना 

बहा ता यन्चब भावना है , छह सम्बरन० अपनी : ट्रकों पूर्ण 

रूपेण म+ मापर ही केन्द्रित कग दवा हे । 

7 ्ट्ाः दर 2 मय जब दिपफ्पर हो जाए « ता हम “सा लगता (55] ध्य 
०. 28 | न 

के दि गण परीबत रूत्स करते उ गे ” एर सटया, हम पणी और 

वे बेर । उनका इनारी क्या लपता ? उनके राससकों हम रागी 

जब नह प। सकते | गुकुमादास्थार्/द। ८ देग्विए | स्थाहिनीने 

उसका उदर बिदारण करके अपने क्राधकी पराकाप्ठाक्रा परिचय 

दिया फिन्मु वे स्वासी उस भयक्र टप्सगंस बिचलित न होकर 
उपणमर्ज णीदारा सवाथ्ेमिडिके पात्र “०। तो देस्थ यह सब 

/् कह) 

अन्तरग की बात है | लोग कहते है कि सरतजी घर ही मे रागी 

थे | अरे, वह घर मे बेरागी थे ता तुम्हें क्या मिल गया ? उनको 

शान्ति मित्ती नो क्या तुम्हे मिल गई १ उनने लड्डू खाये तो क्या 

तुम्हारा, पेट भर गया ? अरे, यो नहीं 'दम दी घर बेरागी' एसी 
की ्ि २ 2, 3 बज 

रटना लगाओ | यदि तुम बरही बेरागी बनकर रदोगे तो तुम्हें 
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शाति मिलेगी | उनकी रटना लगाए रहो वो बताओ तुमने क्या 
तत्व निकाला ' तत्व तो जभी है जब तुम वैसे बनोगे । ज्ञानाणंव 
मे लिखा है कि प्म्यम्टष्टि दो ही तीन है । तो दूसरा कहता है 
कि अरे, दो तो बहुत कह दिए--यदि एक ही होता तो कहते हम 

हैं। हम ही सम्यग्टस्टि है। शअ्रत अपने वो सम्यम्ट्ष्टि बनाओ 

ऊपरसे छल कपट हुआ तो क्या फायदा १ अपनेको माने सम्यः- 
ज्ञानी और करे स्पेच्छाचारी । यह तो अन्याय हुआ सम्यम्दृष्टि 
निरन्तर अपने अभिप्रायों पर दृष्टिपात करता है। भयंकरसे 

भथकर उपसर्ग मे भी वह अपने श्रद्धानसे विचलित नहीं होता 

देखो, गवनमेन्ट क्रितना ब्लेक मार्केट रोकती है पर तो भी होता 
ही है | वेसे ही सम्यवत्वीको कितनी भी बाघा आए तो भी वह 

अपनेफो भोक्षमार्गका पश्चिक ही मानता है । 

सम्यस्दष्टिफा आत्म परिणाम 
वेदकभाब-वेदनवाला भातर-और वेद्रभाव-जिसको वेदे- 

इन दोनामे काल भेद है। जब वेदक भाव होता है तब वेद्यभाब 

नहीं होता और जम वेद्यमाव होता है तब वेदकभाव नही द्वोता 

एसा द्वाने पर जब वेदक भाव आता है तब वेयभाव नष्ट हो 

जाता है तब वेदक-भाव किसको बदे ?) और जब वेद्यमाव आता 

है तब वेदकभाव नष्ट हो जाता है तब वेदकभावके बिना वेद्को 

कौन वेदे ? इसलिए ज्ञानी दोनोंको विनाशीक जान आप जानने 

बाला ज्ञाता ही रहता है। 
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अत: सम्यक्त्वी के कोड चालका बंध दी नहीं होता । पर हम 

जब अपनी ओर दृष्टि डालते हैं तो भोगोंमें मग्न होनेके अलावा 

और कुछ दिखता ही नहीं है। मोग भोगना ही मानों अपना 
लद्दय बना लिया है | हम सममभते हैं कि हम सोक्षमा्गमें लग 
रहे हैं पर यह मालूमद्दी नहीं कि नरक जानेकी नसेनी बना 

रहे हें। 

एक मनुष्य बड़ा मुख था वह हर समय अपनी सूख्तताके 

काम किया करता था इसीसे उस नगरके सब लोग उसे मूखे 

कहने क्षगे । इससे उसे बहुत दुख हुआ ! उसने सोचा कि यदि 

में जंगलमें चला जाऊंगा तो वहां मुझे कोई मुझे नहीं कद्देगा। 

एक दिन वह घर से निकल कर जगलमें चला गया और कुए मे 

पेर लटकाकर उसकी पाट पर बेठ गया। इतनेमें एक श्रादमी 

आया, उसने कहा भइया तू बडा मुखे है । वह बोला, हुम्हेँ केसे 

मादूम हुआ ? तब उसने कहा तुम्हारी करतूत से, बैसे ही आचाये 

कहते हैं कि तुम भी श्रपनो करतृतोंसे भोगोंमे मग्न होकर 

ससारमे डूब रहे हो। स्वयंभूस्तोत्रमें भगवान् सुपाश्वेनाथकी 

स्तुतिर्मे स्वामी समन्व॒भद्राचार्येन लिखा है -- 

स्वास्थ्यं यदात्यन्तिकमेषपु सा , स्वार्थो न भोग परिभन्न रात्मा ॥ 

कृषानुषज्ञाप्न च तापशान्ति , रितीद्माख्यद्भगवाण सुपारबे, ॥ 
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स्वास्थ्य वही, जो कभी क्षीण न हो। जो ज्षीणताको प्राप्त 

हो पह स्वास्थ्य किस कामका ? और स्वार्थी पुरुषोंके भोग 

भी विषस एवं क्षणभंगुर है। एकने पूला कि जब तक भोग 

भोगते हैं तब तक उसे सुख कद्दो । तो कहते हैं कि बह भी सुख 

आतापऊका उपजाने बाला है, वर्योंकि उसमे तृश्णारूपी रोग लगा 

हुआ है ! अत भोगेंसिक्भी ठ॒प्ति नहीं मिल सकती | भोगोंसे 

तृप्ति चाहना ऐसा ही है जैसे अग्निको घीसे बुभाना। मनुष्य 
भोगोंमें मस्त दो जता है और उसके लिये क्या  अनर्थ नहीं 

करता । भोगोके लिये जो अनथ करे जावे थोड़े ही है। 
रावसको ही देखिए। बह जब सीताजीको ले जा रहा था तब 

जटायु बचानेकी आया। उसने एक थः्प्ट मारी, बेबारा रह 
गया । बतलाओ बह उस बलीसे वया करता। वह हों भोंगोंमें 

इतना आपृक्त था कि उस भोंगांधने यह विचार भी नहीं किया कि 

मैं इस दीन-हीन बेचारे पशुको क्यों मार रहा हें, क्योंकि 
भोगासकिने उसके विवेकको जो पगु बना दिया था । इसीसे विवेक 

को उसके हृदयमे स्थान नहीं मिला सम्यस्टपष्टिस व्विक है 

बह भोगोंसे उदास रहता है--उनमे सुख नहीं मानता । जब वह 

स्वगोदिककी विभूति भी प्राप्त करता है ओर नाना प्रकारकी 

विषय-सामश्री होते हुए भी अन्तमे देवॉकी सभा मे यही कहता 

है कि कव मैं मनुष्य योनि पाऊ ? कब भोगोसे उदास होऊं 
और नाना प्रकारके तपश्चरों का आचरण कर मोक्ष रसणी वरू' ९ 
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शेसी हो भावना निर्तर बनी रहती है । और बताओ जिसकी 

ऐसी भावना निरंतर बनी रहती है क्या उसे मुक्ति प्राप्त नही' 

हो सकती ? अचश्यसेष होती है। इसमें सन्देहकों कोई स्थान 
डी नही | 

अब कहते हैं कि जब सम्यग्टप्टिको पर-पढ़ार्थंसि अरुचि हो' 

हो जाती है तब घरमें क्यों रहता है? और कार्य क्यों करता है ९ 

इसका उत्तर कहते हैं कि वह करना नही' चाहता पर क्या करे, 
जो पृर्वेबद्ध कम है उनके उदयसे करना पडता है। घह चाहता 
अवश्य है कि मै कोई कार्य का कतो न बनूँ । उसकी पर पद्यार्थोसे 
स्वामित्व बुद्धि हट जाती है पर जो अज्ञानावस्थामें पूर्वोपार्जित 
कम हैं उनके उदयसे लाचारीवश होकर घर-मृहस्थीमें रहकर 

उपेक्षा बुद्धिस करना पडता है। इसका दृष्टान्त ऐसा है कि एक 

सेठ आ। उसके यहा चार आए। चोराने उस सेठसे पूछा कि 

माल कहा है ? पहिल तो सेठने नहीं बताया । तब चोरोंने उसके 

हाथ मे सुई चुभो दी। स़ेठने भयस अपना साथ माल बता दिया। 
चोरोंने वह सब माल ले लिया और उसको ऊपरसे नीचे पटक 

दिया। सेठ जैसे तैसे बहासे भागा और चिल्लाता गया-द्वाय, 
रेद्दाय, मैं तो लुट गया। उधरस उसका ईमानदार नौकर 

आरहा था । उसते पूछा-सठजी ! क्या बात है ? सेठजी तुनक 

कर बोले अरे, चोरोंने भुके लूट लिया। नौकर तुरन्त ही घरसें 
गया और उन चोरोंको पकड़ लिया। उसने आवाज देते हुए 
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कद्दा-सेठटजी, आप निमश्वित रहिए। मैंने चोरोंको पकड़ लिया है 
आर आपका माल सब सुरक्षित है। सेठ जी हर्ष सहित अपने 

घर लौटे और देखा कि सब माल जद्दां का तह्टां है। बड़े प्रसन्न 

हुए। अब हम आपसे पूछते हैं कि सेठजी अपना माल देखकर 
तो प्रसन्न हुए पर जो उसके हाथ में सुई चुभोई गई उसका दर्द 

तो भोगना पड़ा। जो ऊपरसे उसे पटका ग्या उसफा 
ददे तो कट्दी नहीं गया ! ठीक यद्ी ६,ल स*्न्टंष्च्का है,ता है। 

बह अपनी आत्माका अनादनन्त अचल स्वरूप देखकर तो 

प्रसन्न हुआ | उसके श्रपार खुशी हुई। पर श्ज्ञानावरथामें जो 

जन्मार्जित कर्म है उसका फ्ल तो भोगना ही पड़ेगा । बद्द बहुत 

चाहता है कि मुझे कुछ नहीं करना पड़े | मैं कब .स उपद्रवसे 
मुक्त दोजाऊं ९ पर करना पड़ता है, चाहता नहीं है। उस समय 
उसकी दशा मरे हुए व्यक्तिके समान हो जाती है । उसको चाहे 
जितना साज जझ्ूगार बरो पर उस कोई प्रयोजन नहीं । इसी भांति 

सम्यक्त्वीको चाहे जितनी सुख दुख की सामग्री आरप्त हो जाय 

पर उसे कोई हृष-विषाद नही । 

हम कहते हैं कि मनुष्य अपना श्रद्धान न बिगाड़े, चाहे जो 
हो जाय | सूर्य पुवंसे चाहे पश्चिम में उदित हो जाय पर 
हमको अपने र्वरूपसे चलायमान नही होना चाहिए। जघ 
भइया सीता का लोकापवाद हुआ तब रामने इतॉतदक्रको 
बुलाकर कट्दा-जले जाओ! सीताको बीहड़ू घनमें छोड़ आओ 
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वह सीता भद्दारानीकों वन में ले गया जहां नाना प्रकारके सिद्द 
चीते और व्याप्न अपना मुँह बाए फिर रहे थे। सीता ऐसे 

भयंकर वनको देखकर सहम गई और बोली मुझे यहां 

क्यों लाए ? तब कृतांतवक्र कहते हैं हे महारानी जी! जब 
आपका लोकापवाद हुआ, तब रामने आपको बनमें त्यागने का 

निश्चय कर लिया और मुझे यहां भेज दिया। उसीं समय 

सीताजी कहती हैं कि जाओ, राम से जाकर कटद्द देना कि जिस 

लोकापयादसे तुमने मुझे त्याग कर दिया, कद्दी' उसी 
लोकोपवादके कारण तुम अपने श्रद्धानसे विचल्ित मत हो 
जाना। इसे कहते हैं भ्रद्धान। सोताको अपना आत्मविश्वास था। 
क्या ऐसा श्रद्धान हम आप नही' कर सकते ? उस तरफ्र लक्ष्य 
करे न जब । दम तोसंसार में रहना चाद्दे और मोक्ष भी चादहे- 

ऐसा कभी हुआ और न हो सकता है। 

दो मुख पथी चले न पंथा , दो मुख सूई सियें न कंथा।। 
दोऊ काम न दोय सयानें , विषय भोग अरु मोक्षद्दि जानें + ॥| 

, वे पंथेद्दि ण गम्मइ दे मुहसुई ण सिज्लए कथा। 

बिठिण ण हु|ति अयाणा, इंट्रिय-सोक्स्रं च भोक्ख॑ न ॥ 

“--भ्रुनि रामसिद्द पाहुड दोहा 
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प्रथम हमारी उन तरझू रूचि होनो चाहिए । सम्यम्दष्टिको 

सुक्किदी उत्तत अभिल्लापा रहती है। उसकी परपदाथोसे मुहं 
(ममता) हृट जाती ह। तब बहू अपनामाननेकी भूलकों सुधार 

लेता है और देखे मानने ही का ता सारा कगडा है। एक जगह 

चार मनुष्य परम्पर वातल्लाप कर रहे है । एकने दूसरेकों गाली 

निकाली | अत वह दूसरा मनुष्य भान यंठा कि इसने यह गाली 
मुभकों दी, इससे दह क्रेघले आग बबृला हो गया। अब देग्बो, 
उस दूसरे मनुप्यने मात्र मानही ते लिया कि यह गाल्ली मुझ दें 

रहा है, नही ते। ज्ञानता कि यह तो बचन रूप पुदुशल परमार है 

ओऔर क्राधित नहीं होता! अगर भी वहा मनुष्य बेटे थे उन््दाने 

नहीं माना; इसहिए बाधित न्ट्ी' हुए। ते! मलुप्य माननमे 

ही आत्माका अहित-कर डालता है | इन सथकी हम अपनो चीज 

मानते हैं तभी तो प्रिकल्प होता दै-हाय र, दाय-कही' यह चीज़ 
चली न जाय ? अच्छा, जे। च।ज ठुमने अपनी मानी, बह 

टुस्हारे अन्दर ते। न चली गई -पर अन्दर ब्किन्प ह्ाता रहता 
है| चीज़ रकखी है वहा पर विकप कर रहे है अन्दर । और 
जब तुमने उससे ममत्व हटा जिया; तो दुनिया ले जाय कुछ, 
विकल्प नहीं । 

मेदज्ञानकी महिमा 
एक वैश्य था भइया । वह बडा हट्टा कट्टा थ)। उसने एक 

क्षत्रीको पटक लिया ओर उसकी छाती पे बठ गया। ज्षन्नीने 
पूछा“भाई ? तू कौन है! उससे कहा-में बैश्य हू / इतना 

3 
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कद्दना था कि झट उस ज्षत्रीको जोश आगया और एक मटका 

देकर उस ) द्राती पर् सवार हो गया । इसी तरह जब तक दम 
अज्ञानी थे पुद्लल् #व्यकी अपना माने हुए थे तब तक पुदुगल 

अपना प्रभाव जसाए हुए था। और जिस काल हमारे निज 
स्परूपका ज्ञात भानु (सूर्य) उदित हुआ तच से अश्लानके 

चिमगादड बिला गए। हमको मालूम दहोगया कि हमारी आत्मा 

तीन लोकका धनी है। पुदूगल हमारा क्या कर सकता है ? मानन 
में गलती पडी हुई थी वह मिट कर पुद्ूगलको पुदूगल और आत्मा 

को आत्मा जान लिया। और देखो माननका ही ससार है। 
अन्धकारमें रज्जुको सपे मान बैठे हैं तभी तक तो भय है। वह 
म!नन मिटा दा-आत्माको आश्या और पुदूगलको पुदूगल जानों। 
आत्मा को आत्मा जान लिया, तो कही' शरीर नष्ट नहीं हो 

जाता । जे से पुरुषको स्त्रीसे विरक्तता हुई तो क्या स्त्री कद्दी' चली 
जावी है? अरे, जिस चीजसे हम स्त्रीको अपना मान रहे थे, 
वह चीज मिट गई | बेसे ही मोहोदयसे शरीरमें जो आत्मीय- 

ब॒द्धि लग रही थी, वह मिट गई। भेदज्ञानको प्राप्तहोकर शरीरको 
शरीर और आत्माको आत्मा जान लिया ! यही तो भेद-विज्ञान है 

अन्यमती कहते हैं कि भगवान सब्विदानन्दमय-संत् चितू 

आनन्दमय है सत् क्या कहलाता ? “उत्पादव्यय धौव्य युक्त सतः 
संसारमें ऐसा कोई पदार्थ है जो उत्पाद व्यय ध्रौन्य युक्त नहीं 
दोता, यदि होता को बताओ । जेसे एक स्वर्णंकी डली है । उसे 



६ औद:॥) 
गलाकर कटक बना लिया। यहां ढलीका तो ब्यय हुंआ और 
कटककी उत्पत्ति हुई, पर स्वर्णत्व दोनोमे एकसा पाया गया, इसी 
तरह एक मनुष्य मरकर देव हुआ ' यहां पर मनुष्य पयोयका तो 
ज्यय हुआ, देवषयोयक्री इत्यत्ति हुई और चेतन ज्ञीव ध्रुव हुआ: 
क्योंकि बह मनुष्ियप्योय मे भी था और देव में भी है।इस 
तरह पदार्थ उत्पादव्ययधौव्यपुक्त है। यदि उत्पाद-व्यय भौव्य- 
युक्त पदारथे न हों तो संसारका कोई व्यवद्वार ही न चके। तो 
सत् का कभी विनाश नहीं होता | 

संसारके सब पढार्थ अपने अपने स्वरूप में हैं । कोई किसी 

से मिलता नहीं। और पदार्थोक्री भी जभी शोभा है. जब एक 
दूसरे से न मिलें। यदि मिल गए तो उनका स्वरूप च्युत हों 
जाताई उनमें विक्ृति आजाती है। आत्मा अपने स्वरूपमे च्युत 
हुई तो देखलो ससारमे भटक रही है। अयने स्थरूपमे आने 

से ही शोभा है। तो सम्यग्डप्ट अपनी शआत्माफे अलावा किसी 
पर पदार्थोक सयोगर्क। बाछा नहीं करता । वह सब्र पदार्थोका 

यहां तक कि परमाराुमात्र तकको अपनेसे जुदा समभता है! 

ओऔर भइया जब तक पर पदार्थोको अपनाते रहोगे तब तक दान 
देनाभी व्यथे है। यह निश्चिय समझो। दान देते समय 
बदार्थोंसे ममत्व हटालो । यदि ममत्व नहीं हटाया और दान कर 
दिया हो सनभे विकल्पता आजायगी | कदाचित् सोचोगे कि 
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हमने ५००) २० का दान किया तो हमे ्प्गे ०००)₹० मिल्लें । 

नाना प्रकारका तपश्चरण किया तो स्वर्गमें ऋफपसराशों के मोग 
चाहोगे। अत' दान करो तो उन पदार्थोसे मूछी हटालो समभो 

हमारी चीज ही नहीं है। ममत्व हटाया नहीं और दान कर 
दिया हो वह निहायत बेयकूफ़ों है। तो यह सब अ्र-तरगके 
विकल्प हैं और कुछ नहीं। किसी दीन को देखकर तुम्हें करुणा 

आई और अन्दर विकल्प हुआ कि कुछ देना चाहिए | श्रतः देने 

की आकुलता हो गई । और जब तक तुम दो नहीं, तब तक वह 
आकुलता न मिटे | दूसरोंको ढान करते &ो तो तुम अपनी 

आकुलता मेटनके वास्ते करते हो और जिसके आइुलता नहीं 

होती, तो वह कह देते है कि “चल चल यहांसे |” श्तः 
श्राडुलतासे ही दान दिया जाता है । उसी तरह दया, क्षमा, यभ 

सयमके भाव भी अआकुलतामय हैं। देखो, आचार्योकों ससारके 
प्राणियों पर दया आई जभी तो द्ादशांग वाणीकी रचना हुई; 
किन्तु यथाथे दृष्टिसे विचार करो, तो श्राचायेने यह कारये परफे 

अथे नहीं किया, किन्तु सज्वलन कषायके उदयमें उत्पन्न हुई 

बेदनाके प्रतिकारफे अर्थ ही उनका यह अयास हुआ | परको तत्व 
ज्ञान हो, यह व्यवहार है और यह सब छट्ट॑प्रभत्त गुणस्थान में 

होता है। अ्रप्रमत्तमे ओर आगे तो कोई आकुलता ही नहीं | 

इससे साबित हुआ कि वह् एक निर्विकल्प भाव है। 

उस आतस्मामें कोई प्रकारके मोहादिक भाव नहीं! सोहका 
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प्रप्न दी अखिल संसार है। अब देखिए, आदिनाथस्वामी 

के दो ही तो स्त्रियों थी नन्दा और गुननन््दा | उन दोनोंकों त्याग 
कर वन में भागना पड़ा | क्यों ? घरमें नद्दी' रह सकते ! यदि 

कल्याण करना अभीष्ठ है तो भागो यहांसे । वनका श्राश्रय लो । 

अरे, कया घरमें कल्याण नहीं कर सकते थे ? नही । स्थ्रियोंका 

जो निमित्त था। कल्याण कैसे कर लेते। मोह १ सत्ता जो 
विद्यमान है। वह तो चुलबुली मचाए दे रहा है। कहता है जाओ 

बनमे । अरे, किसी बगीचे में ही चले जाते। नहीं।' । कारण कूट 

घडी चीज है | बनमें ही जाओ | छ महोनेका मौन घारण करो । 

एक शब्द नहीं बोल सकते। और छ महिने का अन्तराय हुआ 
यह सब क्या मोह की महिमा नहीं है ! अच्छा, वहां घरसे तो दो 
ही स्त्रियों छोड़ी और समवशरणमे हजारों लाखों स्त्रियां बेठी 
है, तब वहां से नहीं' भागे | इसका कारण यही, कि यह मोह 
नही' था। और बहां भोद्द था, तो जाओ वन मे, घरो छ भद्दीने 

का योग | अत मोहकी विलक्षण महिमा है। 

मोहसे ही संसारका चक्र चल रहा है। यह कम ही 
भनुष्यों पर सर्वकत्न अ्रपना रौब ग़ालिब किए हुए है। इसके नशे 
में मनुष्य क्या २ बेढव काये नहीं करता । यहां तक कि प्राणान्त 
तक कर लेता है | जब स्वगमें इन्द्र अपनी सभामें दर्थोसे यह 
कह रहा था कि इस समय भरततक्षेत्रमें राम और लक्ष्मणके 

समान स्नेह और किसीका नही | उसी समय एफ देव उनकी 
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परीक्षाके हेतु आयोध्या में आया। वहाँ उसने ऐसी विक्रिया व्यीप्त 
करो, कि नगरका सारा जनसमह शोकमय दिखाई पड़ने लगा। 

नर-नारी अत्यधिक व्याछुल हुए, ऐसे रुदनमय शब्द करते हुए 

किजो श्री रामचन्द्रका देहाबसान हो गया। जब यह भनक 

लक््मणाजीके कण पुटमें पड़ी तो अचानक लक्ष्मणके मुखसे “हा 

राम! भी पूर्ण नही निकला कि उनका प्राणान्त हो गया। यह 
सब मोहकी पिलक्षण महिसा ही है। यह ऐसा है वैसा नहीं' है 
यह ऐसा पीछे है बेसा पीछे नही था ऐसा आगे है बेसा आगे 

नही होगा, मोहमें हो करता है। मोहसमें द्वी तो सीताका जीब 
रामसे आकर कहता है कि स्वर्गमे हमारे पास आ जाना। यहां 
मनुष्यका भय॑कर शत्र् है| भोक्षमागंसे विपरीत परिणसन कराता 
है | अत्त यदि मोक्षडी ओर रुचि है त्तो भूरिश विवल्पजालको 
स्यागो । मोइको जैसे बने कम करनेका उद्यम फरो। यदि पचे द्रय- 

विषयों के सेवनमे मोह कम होता है । तो वद्द भी उपादेय है और 

यदि पूजा दानादि करनेमें मोद्द बड़ता है तो वह भी उस दृष्टिसे 
ट्टेय है । दुनियां मोह करे कभी इसगे सत फंसो । कोई भी तुम्हें 

मोह में नहीं' फंसा सकता। सीताके जोवने सोलहयें स्वगंसे 
आकर भ्रीरामचन्द्रको क्तिना लुभाया पर दह मोहकी नाश कर 

मोक्षकों गए । 

अत. इससे भिन्न अपनी ज्ञान रवरूपी श्रात्माको जानो। 
'तुष सास! भिन्न मुनिको आत्मा और अनात्माका भेद मालूम पड़ 
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गया, तो देखलो केवली हो गए। द्वादशांगका तो यही सार है कि 

अपने स्थरूपको पिछानो और उसमें अपनेको ऐसे रमालो जैसे 

नमककी डली पानीम घुल-मिल आती है। उपयोगमे दृत्तचित्त 
हो जाओ--यहाँ तक कि अपने तन-मनवी भी सुध-बुध न रहे । 

और, देखो उपयोगका ही सारा खेल है। अपने उपयोगको कह्दी' 

कही स्थिर रखना चाहिये जिस भनुप्यका उपयोग डाघाड्ोल 

रहता है वह कदापि मोक्षमागमे प्रथतेन नदी कर सकता। एक 

मनुष्यने दूसरेसे कह्दा कि मेरा धर्में मन नही लगतां। त्तब 

दूसरेने $छा कि तेरा मन कहां और किसमें लगता है ? बह बोला 
मेरा मन खानेमें अधिक लगता है। तो दूसरा कद्दता है--श्रे, 
कही' पर लगता तो है। में कहता हू' कि भनुष्यका शआते-रौद्र 
परिणाो में ही सन लगा रहे | कही लगा तो रहता है। अरे, 
जिसका आते परिणामोमें मन लगता है वही किसी दिन धममे 

भी मन लगा सकता है । उपयोगका पलाटना मात्र ही तो है । 

एक विश्व-प्रसिद्ध गणितश्चन था। उसके देवयागसे गदेनमें 

फोड़ा होगया । वह श्रस्पताल मे अया और डाक्टरको उसे 

दिखाया । डाक्टरने कड्टा-तुम्हें दथा सुंधाई ज।यगी और बेहोश 
करके फोड़ा चीरा जायगा । उसन कहा--नहीं, एस! मत करो | 

टुरनत द्वी एक बोड सगवाया और उस समय ही जरमनसे जो 

पक अ्श्न ख्मया उसको उस बोर्ड पर लिख दिया और कहद्दा-द्वां, 
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अब फोडा चीरो | ढास्टरने वह फोड़ा चीर दिया और जब 

बह पट्टी बांध रहा था उसी समय उसका प्रश्न हल होगया। तब 
चह कहता है-डाक्टर, यहां जरा कुछ चिनमिनाइट सी मच रही 

है।! यह भइया, उपयोग है । ऐसा ही उपयोग यदि शअआत्मामें लग 
जाय तो कल्याण द्वोनेमे कुछ विलम्ब न लगे । 

आपके मोक्षमाग-प्रकाशकके रचयिता स्वर्गीय प॑० टोडरमलजी 

थे। जब वह एक ग्रन्थकी रचना कर रहे थे तो मां ने एक दिन 
उसकी परीक्षा करनी चाही | उसने शाकमे नमक नहीं डाला। 

मल्नजी सा० घर आते और खानपीनसे निवृत होकर फिर 

स्वकार्य मे लग जाते । इसी तरह छ मास पर्यत मांने नमक 

नहीं डःला । जब ग्रन्थ पूर्ण हो चुका और वह खाने बेठे तो मा 

से बोले 'भां, आज शाक में नमक नहीं है ।” मां बोली-बेटा, 
मैंने तो छ मद्दीने तक नमक नहीं डाला श्राज तुके केसे मालूस 

हुआ | तो भडया यह उपयोग है। यही उपयोग मोक्षमार्गमें 
साधक है। धन्य है उस उपयोगको जो केबल अन््तमु हर्तमें 
सम्पूर्णकर्माका क्षय कर इस आरत्मामें केवलक्कानका प्रसार 

करता है। 

शास्त्रोंमें सम्यकत्वीकी पहदिचाननेके लिए चार लक्षण 

दताए हैं १ प्रशम २. संवेग ३. आस्तिक्य और ४, अनुकम्पा | 

ये लक्षण बाक्षकी अपेत्ता यद्दे हैं। बे से सम्यक्त्वीकी विषयोंसे 
अरूचि हो जाती है, यह प्रकट हैं। पर क्या करे अनादिकाक्षकी 
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जो श्रदत पड़ी हुई है-उसका क्या करे | वह भोग अवश्य भोगता 
है पर देखा जाय तो उन बिषयोंमें उसके शिथिलता आ जाती है। 
किसीने कदाचित् उसका अपराध भी किया, तो उसके बदला 
लेनेके भाव कदापि नहीं' होते । युद्धभूमि मे वह हजारों योद्धाओं 

से युद्ध भी करता है पर क्या वह ऐसा अन्तरगसे चाहता है कि 

उसे युद्ध करना पड़े ? कविवर प० दौलत रामजीनेठीक कह हैं - 

चिन्यूरति दृगधारी की मोहि, रीति लगत है अटापटी | 

बाहिर नारकिक्रत दुख भोगे, अन्तरनिजरसगटागढी । 

रमत अनेक सुरनि सेंग पै, तिस परिशतिते नित हटाहटी । 

वास्तवमे उसकी रीति अटपटी हो जाती है। नरकमे नारकिया 

द्वारा नाना प्रकारके दु ख भोगता है, पर अन्तरंगमे उसके मिश्री 

ही घुल्ा करती है। अनेक देवागनाओके समुहोमे स्मश करता 

हुआ भी नित्य उस पशितिसे हटना चाहता है । 

राजवारतिक मे लिखा कि हिंमाको दूर करनका कौनसा 
उपाय है । उत्तरमे कद्दा कि जो प्रयोग तुम दूसरी पर करना 
चाहत हा उमा प्रयोग पहिले स्वयं अपनी आत्मा पर करो। 

जिस सुईके चुभोनेसे अपनको द्दका अनुभव होता है तो क्या 

दूसरों पर तलवार चलानेमे उनको दर्दका अनुभव नहीं होता ? 

अवश्य होता है । हिसाको मिटानेका यही उपाय है। और क्या 

है? 
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जब सप्त भयों का वर्णन करते हुए बतलाते हैं कि सम्यग्टष्टि 

फो उनमेसे किसी अकारका भय नहीं । पहिला इस लोक भय है 

सम्यग्टष्टिको इस लोकका भय नहीं होता । वह अपनी आत्मा- 

के चेतनालोकमें रहता है। और लोक क्या कद्दलाता है ? जो नेज्रों 

से सबको दीख रहा है। उसे इस लोकसे कोई मतलब नहीं 

रहता । बहू वो अपने चेवना लोकमें ही रमण करता है। लोकमें 

भी भशया तब भय होता है जब हम किसीकी चीज चुराएँ । 

परमाथर्रष्टिसे हम सब चोर हैं जो परद्वव्योंको श्रपनाए हुए 

हैं। उन्हें ग्ना मान बेठते हे। सम्यग्टष्टि परमाणु मात्रको 

अपना नहीं समकता | इसलिए उसे किसी भी प्रकार इस लोक का 

भय नहीं द्वोता। दूनरा परलोक मय है। उसे स्वगे नरकका 
भय नहीं । बह तो अपने कर्तव्यपथ पर आरुढ है। उसे कोई भी 
उस सार्गसे च्युत नहीं कर सकता । बह तो नित्यानन्द्मयी अपनी 

ज्ञानात्मा का ई। अवलोकन करता है। यदि सम्यकत्यके पहिले 

नरकायुका बध कर लिया दो तो नरककी वेदना भी सदन कर 

लेता है। वह अपने स्वरूपको समझ गया। अत. उसे परलोक- 
का भो भय नहीं होता । अब तीसरा वेदना भय हे | बह अपनी 

भेद-विज्ञानकी शक्तिसे शरीरको जुदा समझता। और बेदना- 
फो समतासे भोग लेता है। जानता दै कि आत्मामें तो कोई 

बेदना है हो नहीं इसलिए खेद-खिन्न नहीं होता । इस प्रकार उसे 
वेदनाकझऋा भय नहीं होता । चौथा है अनरक्ताभय | वह किसीको 
भो अपनी रक्षा के योग्य नददीं समझता । अरे इस आत्माकी रचा 
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कौन करे ! आत्माकी रक्षा आत्मा ही स्वय कर सकता है । वह 
जानता है कि गढ़, कोट, किले आदि कोई भी यहा तक कि तीनों 

लोकोंमि भी इस आत्माका कोई शरण स्थान नहीं | गुफा, मसान, 

शेल, कोटरमे वह निशक रहता है। शेर, चीते, व्याप्नों आदिका 
भी वह भय नहीं करता । आत्माकी परपदर्थासे रक्षा हो ही नहीं 
सकती । अत उसे अनरक्षा भय भी नहीं। अगुप्रिभयमे व्यवहार 

में माल असबाबके लुट जानेका भय रहता है तो सम्यकत्वी 

निश्चयसे विचार करता है कि मेरा ज्ञान धन कोई चुरा नहीं 

सकता । मैं तो एक अखड ज्ञानका पिंड हूं । जेसे नमक खारेका 
पिंड है । खारेके सिवाय उसमे और चमस्कार ही कया है ! वबेसे 
ही इस आत्मामें चेतनाके सिवाय और चमत्कार ही क्या है? 

यह चेतना हर समयमें मौजूद बनी रहती है । ऐसा ज्ञानी अपनी 
ज्ञानात्माके ज्ञानमे ही चिंतवन करता रहता ठै। एक होता है 

आकस्मिक भय | वह किसी भी आकस्मिक विपन्तिका भय नहीं 

करता | भय तो जब करे जब भयकी आशका हे! उसकी 

आत्मा निरन्तर नि्भय रहती है । अत उसे आकस्मिक भय भी 

नही द्ोता । और एक मरण भय होता है | मरण क्या कहलाता ? 

दस प्राणोंका बियोग हो जाना ही तो मरण है। पाच इन्द्रिय तान 

बल, एक आयु और एक श्वासोच्छूबास इनका वियोग होते ही 

मरण है। परन्तु वह अनाग्रनंन्त, नित्योद्योत, और ज्ञान स्वरूपी 
अपनेको चिन्तवन करता है । एक चेतना ही उसका प्राण है। 

तीन कालमे उसका वियोग नहीं ह'ना। अतः चेतया-म्री 
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ज्ञानात्माके ध्यानसे उसे मरणका भी भय नहीं होता । इस प्रकार 

सात भयोभे से बह किसी प्रकारका भय नहीं करता | अतः 
र' ओ ९ सम्यर्दप्टि पूर्णतया निर्भय है । 

अब सम्यक्त्वके अप्ट अर्गोका वर्णन बरते १० बतलाते हैं 

कि सम्यक्रत्वीकों ये अंग भी पूर्णतया सम्यक्त्वी है। महला है 

निशफित | उसे किसी प्रकारशी भी श'का नहीं रहती। बह 

निघडक होकर अपने ज्ञानमें ही रमण करता है। सुकौशल 
स्वामी को व्यान्नी भक्षण करती रही, पर बह निश'क होकर अंत- 

मुहूर्त मे केवलज्ञानी वने | श काको तो उसके पास स्थान ही 

नही रहता । उस आत्माका स्वरूप भासमान हो जाता है। अतः 

नि श'कित है ! दूसरा है निकांक्षित, आकांक्षा करे तो क्या भो 
गों की, जिसको वर्तमान मे ही दुखदायी समझ रहा है। बह 
क्या लक्ष्मीकी चाहना करेगा ? अरे, क्या लक्ष्मी रांड कहीं भी 

स्थिर होकर रही है ? तुम देखलो जिस जीवके पुण्योदय हुआ 

उसीके पास दौड़ीं चली गई । अत' ज्ञानी पुरुष तो इसको रवप्नमें 
भी नहीं चाइते | वे तो अपने ज्ञानदर्शन-चारित्रमई आत्माक 

ही सेबन करतेद्दँ । निर्विचिकित्सा तीसरा अंग है। सम्यम्दष्टिको 

ग्लानितो होती ही नहीं | अरे, क्या मलसे ग्लानि करे ? मलतो 

प्रत्येकशरीर में भरा पड़ा हैं । तनिक शरीरकों काटो तो सिवाय 

ग्तानिके छुछ नहीं । 

प्रो० ईश्वरचन्द विद्यासागर ज़ब कालेज जारहे थे तो रास्तेमें 
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एक नौकरकों वमन करते देखा । उन्हें उसपर दया आगई कर 

अपने कंघे पर बिटलाकर घरमे ले आए । डाक्टरको उसी समय 

टेलीफोन किया कि एक आदमीको है जेबी बीमारी है अतः तुरन्त 

चले आओ । डाक्टरके आने पर वह अपनी मांग और स्त्रीसे 

कह गया कि इसबी खूब सेवा करना | जब बह अ,ददमी अच्छा 

होगया तो विद्यासागरने उसे लेजञाकर उसके मालिकके सुपुद 
किया जिसका यह नौकर था और कहा कि अब इसकी 

तबियत ऋच्छीहे इसे अपने पास रखलो | बह मालक ईश्वरचन्त्र 

को देखकर बड़ा लज्जित हुआ ! तब विद्यासागरन कहा--कोई 

बात नहीहै, तुम्हें फुरसत नहीं होगी। मैंने इसका इलाज कर 
दिया है ।” तब उस मालिकने उसके नामसे दस हजार रुपये 

जमा कराए और उससे कहा--तुम हमारी देहली पर बेठे रहद्दा 

करो, तुम्हारे धास्ते और कुछ काम नहीं है। और उसको ४०) 

रूपये मासिक घांघ दिये। तो यह है निर्धिचिकित्सा अंग। 

किस पदाथ से ग्लानि करे | सब परमारु स्वतत्र हैं। मुनि भी 

देखो भइया किसी मुनिको बमन करत दरखूकर :लानि नह्दोंकरते 

और अपने दोनों हाथ पेंसार देते हैं। अतः सम्यग्टष्टि ्स 

निर्विचिकित्सा अगका भी पूरोतया पालन करता है। चौथा 

अंग है अमृढटष्टि । मूढदष्टि तो तभी है ज़ब पदार्थोके 
स्वरूपको कोई न सममे--अनात्मामें आत्मबथुद्धि रवखे--पर 
सम्यक्त्वीके यह ४/ग भी पूर्णतया पलता है उसकी अनात्म- 
बुद्धि नही होती; कर्योक उसे भेद्-विज्ञान प्रवट हो गया है। - 
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पपगूहन पांचमा अंग है। सम्यग्टध्टि अपने दोपोंको नहीं छिपाता । 

श्रमोषवर्ष राजाने लिखा कि भशया प्रवन्न (गुप्त) पाप दी सबसे 
बड़ा दोष है जिससे वह निरन्तर सशंकित बना रहता है । 

एक राजा था। जब वह अशुचि-अ्रह् में जा रहा था तब उसे 

वहां एक सेव मिला और उठाऊर खा लिया । अब देखो किसीको 

भी यह पता नहों था । जब वह राज-दरबारमे आया तो वहा 
रंडियोंका नाच-गान शुरू हुआ । एक रंडीने गाया 'कहदे हों ललन- 

की बतिया! | राजा समझ गया और उसने सोचा कि इस रॉडन 

देख लिया । उसने यह सोच कर उसे एक स्वणु-मुद्रा प्रदान की 

कि वह किसीसे यह बात प्रकट न करे । जब उसने दूसरा गाया 

तब कुछ नहीं दिया | इसी तरद् सीसरे गानेमें भी कुछ नहीं 

दिया ! तो रडी सोचने लगी कि राजा इसी गाने पर मुम्ध हैं। 
वह थार यार उसीको ही गाने लगी-कट्द देहों ललनकी बतिया'। 

राजा बड़ा असम जसमें पड़ा और उसने तब दो तीन चीजें दीं-- 

यहां तक कि सारे शरोरके आभूषण उत्तार कर उसे दे दिए। जब 

इसने वही गाना गाया तो राजाने सोचा कि इसने सब कुछ तो 

ले लिया, अब क्या करू ९ वह प्रकट में बोला जा, मेंने सेव 

खाया है जिपसे तुके कहना है ।, जाकर कहदे । तो प्रछन्न पा 
बड़ा दुखदाई द्ोता है। अरे, जो पाप किए हैं. उसे सामने प्रकट 
कर देबे तो उतना दुख नहीं होता । सम्यम्दष्टि अपने दोषोको 
एक एक करके निकाल फक्ता हे । और एक न्दोष आत्मादो 
ही ध्याता है। स्थितिकरण छुठा अय है । जब कोई अपने ऊपर 
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विपत्ति आजाय अ्रथवा आधि-व्याधि हो जाय और रत्नत्रयसे 

अपने परिणाम चलायमान हुए मादूम पढ़े, तब अपने 

स्वरूपका चितवन कर लेबवे और पुनः अपनेको इसमे स्थित 

करले | व्यवहारमसे परकों चिगते में संभाले। इस अंगको भी 

सम्यक्त्वी विस्मरण नहीं करता । वात्सल्य अग सातवा है। गो 

और पत्सका वात्सल्य प्रसिद्ध है। एसा ही वात्सल्य अपने 

भाइयासे करे । सच्चा वात्सल्य तो अपनी आत्माका ही है। 

सम्यत्क्वी समस्त आ्रणियोस मेत्री भात्र रखता है। उसके सदा 

जीव मात्रक रक्षाके भाव हाते है । एक जगह लिखा है -- 

अय॑ निज. परो वेति गणना लघुकेतसाम् । 

उदारचरिताना तु वसुधेब कुटुस्वकम् ॥ 

“यह वस्तु पराई हे अथबा निजकी है एसी गणना छुद्र 

चितवालोके होती है । जिनके उदार चरित्र हैं उनके ता प्रथ्वी ही 

कुट्ुम्ब है ।! सम्यग्ह्रष्ट भगवानकी ग्रतिमाके दर्शन करता है पर 

उसमे भी वह अपने स्थरूपकी ही ऋलक देखता है जसा उनका 

चतुष्टय स्वरूप है वेसा मेरा भी हे । एसा बह अपनी आत्मासे 

अगाढ बात्सल्य रखता है । और अन्तिम अग है प्रभावना | सच्ची 

प्रभावना तो वह अपनी आउमाकी ही करता है पर व्यवद्वारमे 
रथ निकाछना, उपवास करना आदिकी प्रभावना करता है। हम 
दूसरोंको जैनी बनानेका उपदेश करते हैं. पर स्वयं जैनी बननेकी 

कोशिश नहीं करते । यह हमारी कितनी भूल है ? अरे, पहले 



( ७१ ) 

अपनेको जैनी बनाओ । दूसरेकी चिन्ता मत करो। वह्द तो 

स्वय अपने आप हो जायगा। ऐसी प्रभावना करो जिससे दूसरे 

कहने लगे कि ये सच्चे भैनी हैं। भगवानको दी देखो ! उन्होंने 

पहले अपनेको बनाया? दूसरेको बनानकी परवाह उन्होंने कभी 
नहीं कीं | यदि तुम जेनी बन जाओगे तो फिर “यथा पाण्डे तथा 
अद्याए्दे! के अनुसार एकका असर दूसरे पर अवश्य पडेगा। 
इसी तरह सब मनुष्य अपनी अपनी चिन्ता करने लगें तो किसी 

को किसीकी चिन्ता करनेकी जरूरत न रह जाय। यह सिद्धात 

है। इस प्रकार सम्यर्ट्रष्टि उक्त अष्टअगोंका पूर्णतया पालन 
करता हुआ अपनी आत्माकी निरन्तर विशुद्धि करता रहता दै । तो 

भश्या सम्यग्दष्टि बनो । समताको लाने का प्रयत्न करो । समता 

ओर तामस ये दो ही तो शब्द है । चाहे समताकों अपनालो 

या चाहे तामसको। समतामे ठुख है तो तामसमे दुख है । 

समता यदि आजायगी तो तुम्हारी आत्मामे भी शाति प्राप्त 

होगी। सन्देह मत करो | 

अब कहते है जो आत्मा और अनात्माके भेदको नहीं 
जानतग बह मिथ्यात्वी है। और वास्तव मैं देखो तो यह मिथ्यात्व 
ही जोब का भयकर शत्रु है। यही चतुगेतिमे रुलानेका कारण है। 

दो मनुष्य हैं पहिलेको पूर्वकी ओर जानाहै, और दूसरेको पश्चिम- 
की ओर । जब वे दोनों एक स्थान पर आए तो पहलेको दि 
अ्रम हो गया और दूसरेको लकवा लग गया पहले वालेको जहां 
पूवंको ओर जाना चाहिए था किन्तु दिग्ध्रम होनेसे हृव 
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पश्षिमकी ओर जाने लगा। वह तो समझता है कि मैं पूर्यक्री 

ओर जा रहा हुँ पर वास्तव में बह उस दिशासे उतना ही दूर 
होता जा रहा है । और दूसरे लकवे वालेको द्वाज्लांकी पश्चिमको 
ओर जानेमे उतनी दिक्तत नहीं है; क्योंकि उसे तो दिशाका 

फरिक्ान है | वह घीरे घीरे अमभोष्ट स्थान पर पहुँच ही जायगा । 
परन्तु पहले बालेको तो हो गया है दिग्श्रम | अतः ज्यों ज्यों वह 

जाता है त्यों त्यों उसके लिए घह स्थान दूर होता जाता है । उसी 
तरह यह मोह मिथ्यात्व, मोक्षमार्गसे दूर ला पटकता है | शेष 

त्तीन घातिया कमे तो जीबफे उतने घातक नहीं । थे तो इस मोह- 
के नाश हो जानेसे शन शने क्षयको प्राप्त हो जाते हैं। पर 

बलवान है तो यह मोह मिथ्यत्व, जिसके द्वारा पदार्थोका स्वरूप 

विपरीत भासता है । जेसे किसीको कामला रोग हो जाय तो उसे 
अपने चारों ओर पीला ही पीला दिखता है| शंख यद्यपि र्वेत है 

परन्तु उसे पीला ही दिखलाता है। उसी प्रकार मिथ्यारष्टिके 

मिथ्यास्त और अनंतानुबंधी कपायका उदय दोने से पदार्थ दूसरे 
रूप में दिखलाई देता है । 

ए्क भनुष्य था । उसे कामला रोग होगया। वह दवा लेने 

वैद्यके पास गया | वेच्यने उसे मोती भस्म दो और कहा दूधमें 
घोलकर इसे पी लेना। घद्द घर पर आया ओर मां से बोला “मां 

एक गिलास दूध दे ।* मां ने सोचा बेटा आज दवाई लाया है । 

शक स्वच्छ चांदीके गिलासमें दूध मर कर दे दिया। उसने 

पुड़िया खोलकर उसमे डाल दी | जब बह पीने स्लगा तो उसे 
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पीला ही गिलास, पीला दी दूध और पीली ह्वी भस्म दिखलाई दी 
तुरन्त ही उसने गिल्लासको जमीन पर पटक दिया और मा से 

भललाकर बोला क्या मां घरमे एक भी गिलास चांदीका नहीं 

है यह दूध भी खराब लाकर रख दिया । वह वैद्यमी महा मूखर है 
जो उसने पीलीही ढवाई दी ।” ठीक यही हाल मिथ्यादष्टिका होता 

हैं । वह शरीरके मरणमे अपना मरण शरीरके जन्ममे अपना 

जन्म और शरीरकी स्थितिमें अपनो स्थिति मान लेता है। 

कदाचित गुरुका उपदेश भी निल जाय तो उस विपरीत भासता 
है । इन्द्रियोंके सुखभे ही अपना सच्चा सुख समभता है। पुण्य 

भी करता है तो अगामी भोगोकी वांछासे । ससारमे वह पूर्ण 
आसक्त रहता है और इसीलिए बहिरात्मा कहलाता दै ९ मुझे यहां 
एक दृष्ठान्त याद आ गया -- 

प० अथुराप्रसादजी थे | उनके साथ दो तीन आदमी और 
क॒द्दी चले जा रहे थे, तो रास्तेमें एक मुसलमान को कुरान पढ़ते 

हुए देखा । वहा और भी बहुत्सी भीड़ लगी हुई थी। उस 

कुरानकों सुननेके लिए मथुरादासजी वही ठहर गए। मुसलमान 

की बोली तनिक सुन्दर होती है। उनके साथियोनि मथुरादासजी 
से कहा--अरे, यहां तो कुरान बच रही है--चलो परिडतज्ी 
यहा से तुरन्त चलो |? परिडतजोने कहा--जरा ठहरो, थोड़ी 

बहुत कुरान सुनने दो। साथी बोले--'पण्डितजी ! यहा तो 
कुरान बच रही है !! परिडतजीने कहा--हा भाई, मालूम है- 
बहुत अच्छी कहता हे / साथियोंने पुन. प्रश्न किया--परिडितजी 
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आपतो देवशास्त्र गुरूके आराधक हैं, फिर यह कैसी अमुमोदना 

करते हो |” “अच्छी बांचता है? परिडितजीने उत्तर दिया । अच्छा 
कहता है उन्होंने पूछा--केसे' | वह बोले--'अरे भाई तुम 
समभते नहीं हो, मिथ्यास्वके उदयमे ऐसाही होता है । 

अत मिथ्यात्वके समान इस जीवका कोई अहितकर नहीं । 

इसके समान कोई बडा पाप नहीं। यही तो कमेरूपी जलके 

आनेका सबसे बडा छिंद्र है जो नावको ससाररूपी नदीमें 

डुबोता है । इसीके ही प्रसादसे कठ त्व-बुद्धि होती है। इसलिए 
यदि भोक्षकी ओर रुचि है तो इस मद्दान अनथथकारी विपरीत बुद्धि 
को त्यागो । पदार्थोका यथावत् श्रद्धान क्रो । देशमे आपा मनना 
ही देह घारण करनेका बीज है। 

अब कहते हैं कि श्रात्मा स्वरूपसे निमेल एवं शुद्ध है । उसमें 
परकृत कोई रागादिक विकार नहीं । और देखो आचार्योने चार 

द्रब्योंको तो शुद्ध स्वरूप ही बतलाया है केवल जीव और पुद्गल 

में विभाव परिशति कही है। वैभाविक परिणतिसे दोनेंका एक 

सेत्राबगाह सम्बन्ध भी हो रहा है पर यदि द्रव्यटष्टिसे बिचारे तो 

विदित हो जायगा कि जीवका एक अश भी पुदूगलभे नहीं गया 

और पुदृगलका एक अंश भी जीवमे नहीं आता । जेसे एक वस्त्र 

है। बह सृत और रेशमका वना हुआ है. बाह्यममें वह अ्रवश्य 
मिला हुआ एक वस्त्र दीख रहा हैं पर विचार करो तो उसमे सूत 
सूत है | इसी तरह रेशम रेशम ही हैं दोनो भिन्न भिन्न हैं | इसी 
तरह जीव और पुद्गल दोनों भिन्न द्रव्य हैं. । जीवका परिणमन 
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ज्ञीवमें है और पुदुगलका परिणमन युद्गरामें. पुदूग तादिद्वव्य 

जीवका कुछ बिगाड या सुधार नही कर सकते । सब द्रव्य देखो 

स्वतत्न हैं, केवल अन्धकारमें रज्जुमें सपका भान हो रहा है । 

ओर रइजु कभी सर्प होती नही; यह भी सिद्धान्त हं। वेसे ही 

हम अनादिसे अतात्माकोआत्मा मान बेठे हैं, सो अनात्मा 

तो आत्मा होता नहीं । यही अनादिसे अज्ञानकी भूल पडी है । 

डस पदार्थको जैसेका तेसा जान ले जब समझो सम्यग्टष्टि हैं। 

और भधहया जिसने पढारथको समझ लिया, उसके राग द्वेंष होता 

* नहीं | बह सममभाता है कि मैं किससे राग-ढ्रेप करू । सब पदार्थ 

अपने अपने स्व॒भावसे परिशपन कर रहे हैं। आत्माका स्वभाव 

आत्मामे है वह दूसरी जगह है कहा ? हा, उसमें जो रागद्वेषादि 

के विकल्प हैं, उन््ह हटाने का प्रयत्न है । जसे गरम पानो हैं । 

डसके शत गु को पर्याय इप्ण रूप है। तब उसे पुन; शात्तल 
करनेके लिए एक बतेनमे पसार कर पंखे से हा कर देते हैं 

तो ठडा हो ज्ञाता हे, क्योंकि शीतलता तो उसका स्व॒भाव ही है | 
वैसे ही ज्ञानादि गुणों जो विकारी पयोय रागद्वेष की हो रही हैं. 

हन्हें हूटानेड़ी आवश्यकता एं । हटने पर शुद्ध स्वरूप सददज़ ही 

दो जायगा । 

सचमुचमें सम्यस्त्वी रागद्रेपमई कलंक आत्माकों अपने 

विशुद्ध परिणामोंके जलसे धो डालता है बह अपने समान दूसरों 

को जलता है। छापगे कायाणक्ा बढ़ इन्द्ुक 3। स्थ पर 
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उपकारमें तत्पर है--क्या वह दूसरोंका उपकार नहीं चाहेगा ? 

राग-देषसे बचना ही अपनी आत्माका सच्चा उपकार है। यही 

सम्यक्त्वीके लक्षण हैं। इसीसे तो सम्यक्त्वीकी पहिचान होती 

है । रामचन्द्रजी सम्यकज्ञानी थे । जब भइया, रावणके समस्त 
अस्त्र-शस्त्र बिफल हो चुकें तब अन्तमे उसने महा शस्त्र चक्रका 
उपयोग लक्ष्मण पर किया, परन्तु श्री लक्ष्मणके प्रबल पुण्यसे वह 

चक्र उनके हाथमे आगया । उस समय श्री रामचन्द्रजी महाराजने 

अति सरल-निष्कपट-सधुर परद्दित-रत बचनोके द्वारा रावशको 

सम्वोधन कर यह कहा, कि हे रावण ! अब भी कुछ नहीं गया, 

अ्रपना चक्र रत्न वाफ्सि ले लो, आपका राज्य है श्रत सब ही 

बापिस लो ' आपके अ्राता कुम्मकर्ण आदि तथा पुत्र मेघनाथ जो 

हमारे यहा बन्दीरुप मे है उन्हे बापिस ते जाओ। आपका जो 
भाई विभीषण हमारे पक्षमे आगया है उस भी सहषे ले जाओ-- 

केवल सीताको दे दो | जो नरसहागर्दि तुम्हार निमितसे हुआ 

है उसकी भी हम अब समाया वना सहीं करना चाहते। हम 
साताको ले+र किसी वनमे कुटी बनाकर निवास करेंगे और तुम 
अपने राजमहलम मन्दादरी आदि पद्ठानियोके साथ आनदस 
जीवन बिताओ | द्खा केस सरल भा3 है? और बताओ 
सम्यकत्वी क्या भाव रखे ? यही नहीं. जब रावण बहुरूपणी 
विद्या मिद्ध कर रहा था तब क्सीने आकर रामचन्द्रसे कहा-- 

महाराज | वह तो विद्या सिद्ध कर रहा है। तत्र सरल परिणामी 
रामचन्द्र कहते हैं-सिद्ध करन दो, तुम उसकी सिद्धिमें क्यो किसी 
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प्रफारकी बाधा डालते हो ? और इससे ज्यादा सम्यक़्रत्वीके क्या 

भाव होगे ? बताओ । धन्य है वह वीर आत्मा जिसने अपनी 

आत्मामें सम्यग्दर्शन पेदाकर अनत्त रूसारकी सततिको छेद 

दिया है । वह अवश्यमेय मोक्षका पात्र है। ससारमे भी वही 
केवल सुखिया है । 

कोई कट्टे कभी यह आत्मा शुद्र थ. फिर अशुद्ध हुआ सो 

ऐसा नहीं है | कामोण और तजस शरीरोका सयोग अनादिसे 
है, यद्यपि उनमे नए स्क व मिलते हैं. पुरान स्कथ छूटत हैं। 

जैसे स्वर पाषण है । उसमे किट्टिका और कालिमा लगी हुई है 
ओर बह इसी तरह खदानमे से निकाल्ला गया। अब वह 

( स्वर्ण ) कबसे अशुद्धावस्था में है-यह् कौन कह सकता 
है ९ इसीतरह अनादिस आत्मा अशुद्धावस्थामे है। यदि वह 

शुद्ध होता तो फिर ससार केंसा ९ साख्यमतकी तरह शआत्माकों 
भी स्वथा शुद्ध सत मानों । किन्तु अत्मा द्रव्यटथ्टिसे शुद्ध और 
पर्यायरष्टिसे अशुद्ध है इसम काई बिराघ नहीं। बतभान पर्याय 

उस+ी अशुद्ध ही माननी पडेगी । इसलिए उस अशुद्धावस्थाको 

मेटन का प्रयत्न आवश्यक है। जेसे साटा (गन्ना) है। उसमे 

मिश्री उतनी ही आकारमे विद्यमान है। पहिले उसका रस 

निकाला जाता है। फिर इसे गाढा कर शक्कर आदि करके मिश्री 

उसाने हैं। ता यह क्यो? कितना उपद्रव करना पडता है । वेसे 

दी आत्मा तो शुद्ध है ही, पर वर्तमान पयोय अशुद्ध होनेके कारण 
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महात्रत धरना, तप्श्वरण आदि करन पड़ता है। कोई कह्टे कि 
आत्मा जब शुद्ध है तो रागादिक क्यो होते हैं ? इसका उत्तर यह 

है कि रागादि होना आत्माका स्वभाव नहीं, विभाव है जो 

स्वभाव होता है वह कभी मिटता नहीं | पारिणामिकभाव जीवका 

सदा बना शढ़्ता है. पर विभाव मिट जाता है। जेंसे किसीन 

मदिरा पान किया तो पागल हो गया और अंट सट बकने लगा । 

अरब विचार करो कि क्या पागल होना उम्तका स्वभाव था ? यदि 

स्वभाव था, तो बह सदा पागल क्यो नहीं बना रहता ? और 

जब नशा उतर जाना है तब ज्योका त्या हो जाता है। इससे 

मालूम हुआ क्रि पागलपन उसका स्वभाव नहीं था, मदिराक 

निमित्तसे ही पगालपन हुआ है । वेसे ही जीवके रागादिभाव 

पुदूगलके निमित्त द्वारा होते हैं लंकिन उसके स्वभाव नहीं है। 

यदि स्वाभाविक होते तो सदा बने रहते | श्रत मालूम पड़ता है 
कि वे श्रोपाधिक हैं, विभाव हैं पराश्रित हैं, किस्तु पारिणामिक भाव 
सदा शाश्वत हैं इसलिए उपादेय हैं। क्राधादिक परिणाम सब 

ओदायक है-कर्माके उदयसे होते है, अत देय है। 

अध्यवसान भाव ही बं धका कारण हैं 

अब कहते हैं कि अध्यवयसान ही बधका कारण है | बादिरी 

क्रिया कोई बंधका कारण नहीं हे पर अन्तरंगमें जो बिकारी 

भाव होते है व चंधके कारश हैं | इसका रृष्ट त ऐस्त है जैसे 
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किसीने किसीको मारडाला, तो सारनेसे बंध नहीं हुआ पर 
अन्तरंगमें जो उसके मारनेके भाव हुए उससे बंध हुआ। कोई 

पूछे कि बाह्य वस्तु जब बंधका कारण नहीं है तो उसका निषेध 
किस लिए किया जाता है कि बाह्य वस्तुका प्रसंग मत करो, त्याग 

क्रो । उसका समाधान यह है कि बंघका कारण निश्चय नयका 

अध्यवसान ही है और बाह्य वस्ठुएँ अध्यवसानका आलम्बन हैं 

उनकी सहायतासे अध्यवसान उत्पन्न होता है इसलिए अ्रध्यवसान 

कारण कहा जाता है। बिना बाह्य वस्तुके अवलम्बनके निराश्रय 

अध्यवसान भाव नहीं उपजाता । इसीसे बाह्य वस्तुका त्याग कराया 
गया है । 

हम पर पदार्थोका त्याग करना ही सच्चा त्याग समझ लेते 

है । वास्तवमे पर पदाथ दृभारा है कहा जिसका हम त्याग करनेके 

हकवार कहलाते हैं, वह तो जुदा है । अत पर पदार्थक्रा त्याग 
त्याग नहीं । सच्चा त्याग धन्तरंगक़ी मूली है । हमने उस पढाथेसे 

अपनी मूथी हृटाली तो उसका स्वत त्याग हांगया। अत. 

प्रवत्तिकी ओर मत जाओ, निर्त्ति पर ध्यान दो | कोई कहता है 
कि इसने १००) रुपयेका दान कर दिया । अरे मृरख, १००) रुपये 

तुम्हारे हैं. कहां, जो तुमने दान कर दिए । वे तो जुढ़े ही थे। 
अपनी तिजोड़ीसे निकालकर दानशालामे घर दिए । तो रुपयोंका 
स्थाग करना दान देना नहीं हुआ, पर अन्तरंगमे जो तुम्हारी 

म्छ्ो उन रुपयोंके प्रति लग रही थी वह दूर होगई | अतः मूझोका ' 
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त्याग करना वास्तविक त्याग कहलाया | कोई कहता है कि हमने 
इतने परिग्रहका त्याग कर दिया, अमुक परिग्रहका प्रमाण कर 

लिया तो क्या वह परिग्रहका प्रमाण होगया ? नहीं | परिप्रह- 

प्रमाणत्रत नहों हुआ | परिग्रहप्रमाणत्रत तब हुआ जब तुम्हारी 

इच्छा उतनी कम होगई | तुम्हारा मन जो दौड धूप कर रहा था 
अब उतने मन पर कन्ट्रोल होगया । उस पर विजय पाली अत 

इच्छा जितनी कम हुई उतना प्रमाण हुआ इसलिए त्याग 

कहलाया । 

अब यह कहना कि में इसको जिलाता हैं और इसका मारता 

हैं” तो आचार्य कह्ते है कि यह मिथ्या अभिप्राय है। कीई 

किसीको मारता ओर जिलाता नहीं है। सब अपनी अपनी 

आयुसे जीवित रहत है और आयुके निपक पूरे होनेसे मरणको 
प्राप्त होते है । आचाय कहते हे “अरे, क्या तेर हाथमे आयु है 

जो तू दूसरे को जिलाता तथा मारता हे १ निश्चय नय कर जीवके 
मरण है वह अपने आय कमके जयस हाता है। और अपना 
आयु कम अन्य कर हरा नहीं जा सकता। इसलिए अन्य 

अन्यका सरण कैसे कर सकता हे ? इसी तरह जीवोका जीवन 

भी अपने आयु कमके उदयस ही है । 

अब जिसका ऐसा मानना है कि मे पर जीवको सुखी दुखी 
करता हूँ, और मुझे पर जीव सुखी दुखी करते है, यह भी मानना 
अज्ञान है। क्योकि ? सुख दुख सब जीवाका अपने कमके उदयसे 
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होता है, और वह कर्म अपने अपने परिणामोंसे उत्पन्न होता है। 

इस कारण एक दूसरेको सुख दुख कंसे दे सकता है) मेना 

सुन्दरीको ही देखो ! अपने पितासे स्पष्ट कह दिया कि में अपने 

भाग्यसे खाती हूँ। उसके परिताने श्रीपाल कुष्टीसे उसका विवाह 

कर दिया | पर मनाने सिद्धचक्रका विधान रचकर उसका भी 

कोढ़ दूर कर दिया। पर दिचार करो 'क्या उसने पतिका कोढ़ दूर 
किया ९! अरे, उप्के पुण्यका उदय था कोढ़ दूर होगया। उसका 

मिलना था निमित्त सो मिल गया। पर क्या वह ऐसा नहीं' 

जानती थी ९ श्रत सब अपने भाग्यसे सुखी और दुखी हैं। 

समयसारमे लिखा है -- 

सब॑ सदेव नियत भवति स्वकीय- 
कर्मोदयान्मरण जीवित दु ख-सौख्य ॥ 
झल्लानमेतदिह यक्तू पर. परस््य। 
छुयात् पुसान मरण जीवित दु ख-सोख्यम् ॥ 

इस लोकमे जीबोंके जो भरण, जीवन, दु.ल्व और सुख 

दवोते हैं वे सब स्वीकीय कर्माके उदयसे होते हैं, ऐसा होने पर 

भी जो ऐसा मानते हैं कि परके द्वारा परके जीवन मरण दुख 

झौर सुख होते है--यह अज्ञान है । 

कोई कट्दे कि में इसको मोचन करता हूँ और इसको बांधता 

हैँ? तो यह भी मिथ्या है। तुमने अपना अभिप्राय तो ऐसा कर 
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लिया कि 'येने! भोचयामि! मैं इसको माचन करता हूँ; और 
'येन! बन्धयाम्िि! में इसको बांधता हूँ !” पर जिससे ऐसा कहा 
कि यिन मोचयामि' में इसको मोचन करता हू और उसने 
सरागपरिणाम कर लिया तो कहां वह मुक्त हुआ १ और जिससे 

ऐसा कहा कि येने! बन्धयामि! में इसको बाधता हू उसने 
वीतराग परिणाम कर लिए तो बह मुक्त हंगया । और तुमने कुछ 

भी अभिप्राय नहीं किया । एकने सरागपरिशाम कर लिए और 

दूसरेने बीतराग भाव कर लिए, तो पहिला बन्ध गया और दूसरा 
मुक्त होगया। इसलिए यह बघन क्रिया और मोचन क्रिया 

तुम्हारे हाथकी बात नहीं है। तुम अपने पदार्थके स्वामी हो 
और पर पदाथथ अपनेका है । तुम दूसरे पदार्थको अपनी इच्छा- 
नुकूल परिणमाना चाहो तो वह त्रिकाल में नही हो सकता। अतः 

येन्! मोचयामि' मैं इसको मोचन करता हूँ और “यन! बन्धयामि? 
मैं इसकी बाधता हूं ऐसा श्रभिमान करना व्यर्थ है और उससे उल्टा 
करमका बन्धन होता है । हा, तुम अपना अभिप्राय निम्ल रबखो । 

दूसरा चाहे कुछ भी अभिप्राय रक्ख । और देखो सब अभिप्राय 
कीही बात है। निर्मल अभिग्राय ही भोक्षमाग है। तुम पाठ 
पूजन खूब करा पर अभिप्राय निम्न नहीं ता कुछ नहीं । अब 

देखो तुम कहते हो न प्रभु पातत षादन / अरे, प्रभु थोड़े ही 
पावन है | तुमने उतने अशमे अपने अभिप्राय निर्मेल कर लिए, 

हुमही प्रतितसे पावन होगए । प्रभु क्या पावन होगे ! तुमने प्रभुको 

का 
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कारण बना लिया, पर काथ हुआ तुममें | इसीलिए कविवर पे० 

दौलतरामजी श्रपनी स्तुतिमे लिखते हैं कि:-- 
मुझ कारजके कारण सु शआप। 

सो करो हरो मस सोह ताप ॥ 

और भइया भगवानकी महिमाको कौन जान सकता है। 
भगवानकी महिमा भगवानही जाने। हम मोही जीव उनकी 

महिमाको क्या जान सक्ते है, तो प्रयोजनीय बात इतनी ही है 

कि पर पदार्थ हमारी भ्रद्धाम आ जाय कि य हमारी चीज़ नहीं 

है तो फिर ससार बधनसे छूटनमे कोई बड़ी बात नहीं है । 

समभले रागइंपादिक परक्ृत बिकार हैं, मेरे शुद्ध स्वभावको 
घातने वाले हैं इसिलए छोड़नेका प्रयत्न करे । सम्यक्त्वीके यही 
श्रद्धान तो रृढ हो जाता है। वह जानता है कि मेरी आत्मा तो 

स्वच्छ स्फॉटक समान है । ये जितने भी औपाधिक भाव होते हैं, 

वे मोहके निमित्तस होते हँ। अत उन्हें छोड़नेका पूरये प्रयत्न 

करता है। हम लोग चारित्रके पालनमे भातुर हो जाते हैं। अरे, 

चारिज्रमे क्या है, रूघसे बड़ी अ्रद्धा है। भगवान् आदिनाथने ८३ 

लाख पू+ गृहस्थीमे व्यतीत कर दिए । एक पुत्रको इस बगलमे 

बिठालते रहे है दृसरेको दूसरी बगलमे । नाना प्रारककी ज्योतिष 
ओर गणिताव्या भी बतलाते रहे दूँ! यह सब क्या, परन्तु 
बन्धुओ, चारित्रमोहकी मंदता हुई तो घर छोड़नेमे देर न लगी । 

तो हमे चारित्रमे इतना यत्न न करना चाहिए। भारिन्न तो 
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कालान्तर पाके हो ही जायगा ! चारित्र पालनेमें उतनी बढ़ाई 

नहीं है जितनी श्रद्धा लानेमे । श्रद्धामे अमोघ शक्ति है। यथाथे 
श्रद्धा ही मोक्षमागं है। सम्यक्त्वीके श्रद्धाकी ही तो महिमा होती 

है। वह परपदार्थोका भोग नहीं करता सो बात नहीं है। पर 
श्रद्धामे जान जाता है. कि अरे? यह तो पराई है |” अब देखिए 
लडकी जब पैदा होती है तब मा अन्तरंगमे जञानही तो जाती है 

कि यह पराई है। वह उसका पालन पोषण नहीं करती सो बात 

नही है वह पालती है, उसे बड़ा करती है, उसका विवाह भी 

रचाती है और जब पर घर जानेको होती है तब रोती भी है 

चिल्लाती है और थोडी दूर तक साथ भी जाती है, पर कब तक 

यही हाल उसका होता है । बह भाग भोगता है, युद्ध करता है, 

अदालतमे मुकदमा भी लडता है पर कव तक १ और हम आपसे 

पूछते है, उगके काहदेके भोग है ? ल्ली चूहेको पकड़ हती है 
और लाठों मारने पर भी नहीं छोडती, भोग तो वह कहलाने है । 

और हरिण २,खम तृण लिए हुए है पर यो ताली फटकारी चौकड़ी 
भर कर भाग खड़ा हुआ तो वह काई का भोग १ भाग तो वही 

है जिसमे आसक्ति हो, उसमे उपादेय बुद्धि दो। अब मुनिको 

ही देखा | कया उन्के स्त्री परीपह नहीं होती ? होती है, पर 

जैसी हमको होती है बेसी उनको नहीं हे । क्या उनवो क्ुघाका 

वेदन नही होता १ यदि वेदन नही होता तो आहार लनके बास्ते 

जाते द्वी क्यों है ? ज्षघाका वेदन होटा हैं पर वह उस चालका नहीँ 
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है । निरन््तराय भोजन मित्रा तो कर लिया नहीं तो वापिस 
लौट आते हैं । किसी कबिने कहा है -- 

अपराधिनि चेत्रोघ: क्रोधे कथ न हि । 
घरमोथकामसोज्ञाणा चतुण्णों परेपन्थिनि। 

यदि अपराधी व्यक्ति पर क्रोव करते हो तो सबसे बड़ा 

अपराबों क्रोध है, उसी पर क्रोव करना चाहिए, क्योकि वह् धर्म, 
अर्थ काम और मोज्ञका शत्रु है । अच्छा बतलाओ कस पर तोष- 
रोष करे | हम जितन भी पदार्थ ससारम देखते है, सब अचेतन 
ही तो हैं और चेतन है सो दिखता नही है। जैसे हमने तुम पर 
क्रोथ क्रिया, तो क्रोध जिस पर किया वह तो अचेतन है और 
जिस पर करना चाहते हो बह दिखता नहीं, अमूर्तिक है। अतः 

हमारी समझा तो रागद्वेपादिक करना सब व्यथे है। अपना 

कल्याण करे दुनियाका न देखे। जो दुनियांक्ो तो शिक्षा करे 

ओर अपनी ओर न देखे तो उससे कया लाभ ? अरे, अनादि- 

कालसे हमने परको बना/नेकी कोशिश की है ओर फिर भी परको 

बनानेसे अपनेको चतुर समभते हें तो उस चतुराईकों घिक्कार 
है जो दूसरेको उपदेश करे, व अपने आत्माके हितका नाश करे। 

उस आखसे क्या लाभ, जिसके होते हुए भी गड्ढेमें गिर पडे । 

उस ज्ञानसे भी क्या जो ज्ञानी होकर विषयोके भीतर पड़ जावे | 

इसलिए केवल अयनेको बनाए। जिसने अपनेको नहीं बनाया 

वह दूसरोंको भी क्या दना सव ता है ? अपनेका बनाना ही ससार 
बधनसे छूटनेका प्रयास है । यही मोक्षवी कु जी है । 
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एक घुनियां था। बह कहीं कामसे चला जा रद्द था। 
सागमें उसने रूईसे भरे जहाजोंको आते हुए देख लिया। 
उसने सोचा हाय! यह तो मुझे ही घुननी पड़ेगी ऐसा 

सोचते ही घरमें आकर वह बीमार पड़ गया। उसके लडकेने 
पूछा--पिता जी ! क्या बात होगई ९? बह बोला--कुछ नहीं ! 
बैसे ही तबियत खराब होगई है ॥! लड़के ने बहुत डाक्टरों और 

वैद्योका इलाज करवाया पर वह अच्छा न हुआ । अन्तमें एक 
आदमीको मम पड़ा और उसने लड़के से पूछा--तिरे पिताजीकी 

केसी तबियत है १! बह बोला- कुछ नहीं', उन्होंने क्ही' रुईसे 

भरे हुए जहाजोको देख लिया है, इस कारण बीमार पड़ गए हैं । 

उस आदमीने सोचा कि अरे वह धुनिया तो है ही, शायद उसने 
सममा होगा कि यद्द रुई कही मुझे ही न धुननी पड़े। बह 
(प्रकट में) बोला---देखो, दम तुम्हारे पिताजीको अच्छा कर देगे 
लेकिन १००) रुपये लेंगे। लड़केने मंजूर कर लिया। 

उस आदमीने उसी समय उसके घर जाकर एक गिलास पारी 
लिया और कुछ मंत्र पढ़कर कुछ राख डाल कर धुनिय,से बोला 
इस गिलासका पानी पी जाओ। उस घुनिएने वैसा ही किया 
श्र वह पानी पी पिल्ला । तब वह आदमी बोला----'देखो? उन 
ईसे भरे हुए जहाजोंमि श्राग लग गई ? इतना कहना था कि 
हू ( घुनिया ) कट बोल उठा--क्या सचमुच उन जहाजोंमें 
प्राग लग गई ।? उसने कहा---हा? । तुरन्त हो वह भ्ञा-चंगा 
गया। इसी प्रकार हम भी परपदार्थोका लक्ष्यकर यह सोच रहे 
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हैं कि हमें यह करना है और वह करना है--इस कारण रोगी 

बने हुए हैं। और जब अपने स्वरूप पर दृष्टिपात करते है तो 
हमें कुछ नहीं फरना है | केवल अपने पद्की पहचानना है । 

आत्माका ज्ञान स्वभाव 

श्रब बतलाते हैं कि आत्माका ज्ञान स्वभाव लक्षण है । लक्षण 
चही जो लक्ष्यमे पाया जाबे । तो आस्माका लक्षण ज्ञान दी है 
जिससे लक्ष्य आत्माकी सिद्धि होती है। पैसे तो आत्मामे अनंत- 

गुण हैं जेसे दशन, चरित्र, बीय, सुख इत्यादि पर इन सब 

गुणोंको बतलाने वाला कौन है? एक श्वान ही है। में घनी, 
निधन, रंक, राव, भनुष्य, स्त्री इनको कौन जानता है ! फेवल 

एक ज्ञान। ज्ञानही आत्माका असाधारण लक्षण है। दोनों 
(आत्मा और ज्ञान) के अदेशोंमें अभेदपना है। क्ञानीजन 

ज्ञानमें ही लीन रहते और परमानन्दका अनुभव करते हैं। पह 

अन्यत्र नही' भटकते । और परमाथ से पिचारो तो केवल ज्ञानके 

सिवाय अपना है क्या ? हम पदार्थोका भोग करते हैं, व्यंज- 

नादिके स्वाद लेते हैँ उसमे ज्ञानका ही तो परिणमन द्वोता है। 

यदि ज्ञानोपयोग हमारा दूसरी और होय तो सुन्दरसे सुन्दर विषय 
सामभी भी हमको नही' सुहावे । तो उस ज्ञानकी अद्भुत महिमा 

है । बह कैसा है ? दपेणवत् निर्मल है। जैसे दर्पणमें पदार्थ 
प्रतिविम्बित होते हैं ? बेसे ही ज्ञानमें जय स्वय॑मेव मलकते हैं 
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एक धुनियां था। वह कहीं कामसे चला जा रहा था। 
मागमे उसने रूईसे भरे जहाजोंको आते हुए देख लिया | 
उसने सोचा हाथ ! यह तो मुझे ही घुननी पड़ेगी ऐसा 
सोचते ही घरमें आकर वह बीमार पड गया। उसके लड़केने 
पूछा--पिता जी ! क्या बात होगई ?? बह बोला--कुछ नहीं ! 
वैसे ही तबियत खराब होगई है!” लब्के ने बहुत डाक्टरों और 
वैद्योका इलाज करवाया पर बह अच्छा न हुआ। अन्तमे एक 
आदमीको मायूम पड़ा और उसने लडगे से पूछा--तिरे पिताजीकी 
केसी तबियत है १” बह बोला--कुछ नहीं, उन्होंने कही' रुईसे 

भरे हुए जहाजोको देख लिया है, इस कारण बीमार पड़ गए है । 
इस आदमीन सोचा कि अरे वह धुनिया तो है ही, शायद् उसने 
समझा होगा कि यह रुई कही मुझेहीन धुननी पडे। बह 
(प्रकट में) बोला--देखो, हम तुम्हारे पिताजीका अच्छा कर देगे 
लेकिन १००) रुपये लेंगे । लडकेने मंजूर कर लिया । 

उस आदमीने उसी समय उसके घर जाकर एक गिलास पादी 
लिया और कुछ मत्र पढ़कर कुछ राख डाल कर धुनियसे बोला 
इस गिलासवा पानी पी जाओ। उस धुनिएन बैसा ही किया 
और वह पानी पी पिला । तब बह आदमी बोला---दिखो? उन 
रूईसे भरे हुए जहाजोम आग लग गई ! इतना कहना था कि 
वह ( धुनिया ) झट बोल उठा--क्या सचमुच उन जहा जोमे 
आग लग गई ।? उसने कहा----हा! । दुरन्त दो वह भला-चंगा 
द्वोगया । इसी प्रकार हम भी परपदार्थोका लच््यकर यद्ट सोच रहे 
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हैं कि दमें यह करना है और वह करना है---इस कारण रोगी 

बने हुए है। और जब अपने स्थरूप पर दृष्टिपात करते हैं तो 

हमें कुछ नही' करना है। केवल अपने पदकी पदचानना है। 

आत्माका ज्ञान खव॒भाव 

अब बतलाते हैं कि आत्माका ज्ञान स्पभाव लक्तण है | लक्षण 
वही जो लक्ष्यमें पाया जाबे । तो आत्माका लक्षण ज्ञान ही है 
जिससे लक्ष्य आत्माकी सिद्धि होती है | बैसे तो आत्मामें अनंत्त- 

गुण हैं जैसे दशशन, चरित्र, बीय, सुख इत्यादि पर इन सब 

गुणोंको बतलाने बाला कौन है? एक ज्ञान ही है। में घनी, 

निर्धेन, रंक, राब, भनुष्य, स्त्री इनको कोन जानता है १ केवल 

एक ज्ञान | ज्ञानही आत्माका असाधारण लक्षण है। दोनों 
(आत्मा और ज्ञान) के श्रदेशोंमें अभेदपना है। शानीजन 

ज्ञानमे ही लीन रहते और परमानन्दका अनुभव करते हैँ। पह 

अन्यत्र नहीं भटकते । और परमार्थसे विचारो तो केवल ज्ञानके 

सिवाय अपना है क्या ? हस पदार्थाका भोग करते हूँ, व्यंज- 

नादिके स्वाद लेते हैं उसमे ज्ञानका ही तो परिणमन द्वोता है। 

यदि ज्ञानोपयोग हमारा दूसरी और होय तो सुन्दरसे सुन्दर विषय 

सामभी भी हमको नही' सुहावे | तो उस ज्ञानकी अद्भुत महिमा 

है| वह कसा है ? द्पणबत् निर्मल है। जैसे दर्पणमें पदार्थ 

प्रति विम्वित होते हैं ? बेसे ही ज्ञानमे ज्ञे य स्वयंगेव भलकते हैं 
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तो भी ज्ञानमे उन ज्ञेयोका प्रवेश नही होता । अब देखो, दर्पण 

के सामने शेर गु जार करना है तो क्या शेर दर्पणमें चला जाता 
है ? नही' । केवल दर्पशका परिशमन शेरके आकार अवश्य हो 

जाता है| दपण अपनी जगह पर है, शेर अपने स्थान पर है। 

डसी तरह ज्ञानमे ज्ञेय भलकने तो भलको उसका स्वभाव ही 

देखना और जानना है इसका कोई क्या करे ? हा रागादिक 

करना यही बंधका जनक है। दम इनको देखते हैं उनको देखते 

हैं और सबको देखते है तो देखो पर असुऊ रूचि गया उससे 

राग और अमुकसे अरूचि हुई उससे द्वेष कर लिया यह कहाका 

न्याय है ? बताओ । भरे उस ज्ञानका काम केवल देखना और 

जानना मात्र था, सो देख लिया और जान लिया। चलो छुट्टा 

पाई । ज्ञानको ज्ञान रदने देनेका ही उपदेश है। उसमे कोई 

प्रबारफों इप्टानिष्ठ कल्पना ब.रनके। नहीं कहा । पर हम लाग 

ज्ञानको ज्ञान कद्दा रद्दन देते है । मुश्किल तो यद्द पई्ी है । 

भगवानका देखा और जाआ | याद उनसे रागकर लिया तो 

जाआ। रूपर्गम और द् पकर लिया तो पड़े। नरकमे । इसस सध्यस्थ 

रहा | उन्हें देखा और जानो । जसे प्रदशनीमे वस्तुएं केबल 
देखने ओर जाननेके लिए हाठी है, बेस ही ससारके पदाथे भी 

केवल देखन और जाननेके लिए हैं। प्रदर्शनीमे यदि एक भी 

चस्तुकी चारी करो तो बधना पड़ता है, उसी प्रकार संसारके 
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पदार्थोका ग्रहण करनेकी अमिलापा करो तो बधन है अन्यथा 
देखो और जानो। अभी स्त्री बीमार पडी है तो उसके मोहमें 

व्याकुल होगए। दवाई लानेकी चिन्ता होगई, क्योंकि उसे अपनी 

भान लिया, नहीं तो देखो और जानों | निजत्यकी कल्पना करना 

ही दु खका कारण है । 

समयसार' में एक शिप्यने आचायसे प्रश्न किया-महाराज ! 
यदि आत्मा ज्ञानी है तो उपदेश देनेकी आवश्यकता नहीं और 
श्ज्ञानी है तो उसे उपदेश की आवश्यकता नही! आचार्यने कहा 

कि जब तक कम और नोकमंका अपनाते रहोगे अथोत् 

पराश्रित बुद्धे रहेगी तब तक तुम अज्ञानी हो और जब्र स्वाश्रित 
बुद्धि हो जायगी तभी तुम ज्ञानी हो । 

एक मनुष्यके यहाँ दामाद और उसका लड़का आता है। 

लड़का तो स्वेच्छास इधर उधर प्रयेटन करता है। परन्तु 
दामादका यद्यपि अत्यधिक आदर होता है तब भी बह सिकुड़ा 
सिक्कुडा सा घूमता है । अतणब स्वाश्रित बुद्धि ही कल्याखप्रद् है । 
आचायेने वही एक शुद्धज्ञान-स्वरूपमे ज्ञीन रहनेका उपदेश 
दिया है । जेसा कि नाटक समयसारमें लिखा है.--- 

पूर्णकाच्युनशुद्धयोधमहिभा बोद्धा न बोध्यादय । 
यायात्कार्माप विक्रिया तत इनो दीपः प्रकाश्यादिब | 

तद्स्तुस्थितित्रोधवन्धधिषणा. एते.. फिमज्ञानिनो । 

रागद्वेंषमर्या भवंति सहज़ां मुब्नन्त्युदासीनताम् ॥२६ ॥ 



(६८ 
यह हानी प्र॒र्ण एक्र अच्युन शत / विकारसे रहित) ऐसे 

ज्ञानस्वरूप जिसवी मत्मि है ऐसा है । ऐसा ज्ञानी ज्ञय पदार्थोसे 

कुछ भी विकारकों नह प्राप्त होता । जसे दीपक प्रकाशने योग्य 
घटपदादि पदार्थास विकारको नहीं प्राप्त होता उस तरह। ऐसी 

बस्तुकी मय दा ज्ञानकर रहित जिनकी बुद्धि है ऐसे अज्ञानी 
जीव अपनी स्वाभाविक उदासीनताका क्यों छोड़ते हे और 

रागद्रेपमय क्यो होते है ? एसा आचार्यन सोच किया है। 
कुछ तोग ज्ञानावरणी करके उदयको अपना घातक मान दुखी 

होते है | तो कदते है कि कर्म के उदयमे दुखी होनेकी आवश्यकता 

नहीं है । अरे ज्ञितना क््योपशम है उसीमे आनंद मानों। पर 
हम मानते कहा है ? सर्वज्ञता लानेका प्रयास जो करते है ! भ्रत्र 

हम आपसे प्रछते है, सर्वततामे क्या है ? हमने इतना देख लिया 
ओर जान लिया तो हमे कौन । सुख होगया ९ तो देखने और 
जाननेमे सुख नहीं हे। सुख्का फारण उनमे रागाडिक न होने 
दना है । सर्वेज् भी देखों अनत पदार्थोकों देखते और जानते 
है पर रागादिक नं करते, इसलिये पूर्ण सुखी है। अत देगपने 
ओर ज'तनेक़ा महमा नरं। है । म हमा तो रागादिकके अभावमे 
हैं। है । 

ले। #स हम चाहते है कि रागादिक छोड़ना न पड़े और उस 
सुखका अनुभव भी दो जावे तो यह कंसे बने ? मूली खाओ 
ओर केशरका स्वाइ भा आ जाय, यह केसे हो सकता है ? रागा- 
दिक ते। _ख ही कारण है उनमे याई रुख चाद़ोतो देंसे 
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मिल सकता है ? राग तो स्वथा हेय ही है। अनादि कालसे 

हमने आत्माके उस स्वाभाविक सुखका स्वाद नहीं जाना, इसलिए 

रागके द्वारा उत्पन्न किचित् सुखको ही वास्तविक सुख मम लिया। 

आचाय कहते हैं कि अरे उस सुखका कुछ तो अनुभव करो। 

श्रत्र देखो, कडुवी दवाको मां कहती है न बेटा इसे आख मीच 

कर पी जाओ |” अरे, आख मीचनेसे कद्दी' कड्डवापन तो नहीं 

मिट जायगा ? पर कहती है कि बेटा पी जाओ । बेसे ही उस 

सुखका किंचित् भी तो अनुभव करो। पर हम चाहते हैं कि 

बच्चोसे मोह छोडना न पढे और उस सुखका अनुभव सी द्दो 

जाय | हल्दी लगे न फिटकरी रग चोखा आ जाय ।! अच्छा, 

बच्चोंसे मोह मत छोडो तो उस स्वात्मीक सुखका तो घात मत 

करो | पर क्या है? उधर दृष्टि नहीं देते इसीलिए दुखके 

पात्र हैं! 

आर भइया, ऐसी बात नहीं' है कि किसीके रागादिक घटते 

न होय | अभी ससारमे ऐसे प्राणी हैं जो रागादिक छोड़नेका 

शक्ति भर प्रयास करते हैं। पर सिद्धान्त यद्दी कहता है कि रागा- 
दिक छोड़ना ही स्वस्थ है। जिसने इन्हें दु खदायी समभकर 
त्याग दिया, वही हम तो कहते हे “धन्य है !। कहने सुननेसे क्या 

होता है ? इतने जनोने शास्त्र श्रवण किया तो क्या सबके रागा- 

दिकोंकी निवृत्ति होगई ? अब देखो आल्हा ऊदलकी कथा बाचते 

हैं तो वहां कहते हैं यो मारा, यों काटा पर यहां किसीफे एक 
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तसाचा तक नहीं लगा। तो कवल कहनेसे कुछ नहीं होता । 

जिसने रागादिक त्याग दिए बस उसीको भजा है। जेसे कदोई 

(हलवाई) मिठाई तो बनाता है पर उनके स्थादको नहीं' जानता । 
वैसे ही शास्त्र बांचना तो मिठाई बनाना है पर जिसने चस्र 

लिया वस उसीको ही मज़ा है। 

आत्माका आवृत स्वरूप 

अब कहते हैं कि आत्मामे अनन्तशक्ति तिरोभूत है। जसे 
सूर्यका प्रकाश मेघपटलोसे आच्छादित होने पर अप्रकट रहता 

है बेसे ही कर्ताके आवशरसे आत्माकी अनंत शक्षिया प्रकट 

नही होतीं। जिस समय आवरण हट जाते हैं उसी समय वे 

शक्तिया प्रोरूपेण विकसित हो जाती हैं! देग्यो, निगोदसे लेकर 

मनुष्य प्योय घारण कर मुक्तिके पात्र बन, इससे आत्माकी 

अचिन्त्य शक्त ही तो विदित हाती है । अत हमे उस (आ-मा) 

की जाननका अवश्यमेतब्र प्रथन काना चाहिये। जेसे बालक 

मिट्टी क खिलाने बनाते और फिर बिगाड़ देत हे वैसे ही हम ही 

ने ससार बनाया और हम ही यदि चाह तो ससारस मुक्त हो 

सक्त दे । एक ग्थान पर लिखा है -- 
सकलप कल्पतरूसश्रयणत्त्वदीयं | 

चतो निमज्ञति मनोरथसागरेस्मिन ॥ 

तत्रारथस्तव चकार्ति न किदच्चनापि | 

पक्त पर भवसि कम्मपसश्रयस्थ ॥ 
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हम नाता प्रकारके सनोरथ करने हैं। अरे, उनमेसे एक 

मतोएथ सु क्तिका भी सड़ी | बास््तत्रमे हमारे सत्र मनोरथ बालूकी 

भीतिकी भाति दह जाते हैं, यद सब मोहोदयकी बिचित्रता हे ! 

जद मोह गला वहा काई सनेरथ नही रह ज्ञाता । हम रात्रि 

देन पापाचार करते है और भगवानसे प्राथना करत हैं कि 

भगवान हमारे पाप क्षता करना । अरे, भगवान तुम्हारे पाप 

क्षमा करे | पाप करो तुम *गवान क्षमा करें-वह भी कही का 

न्याय है ९ कोई पाप करे और कोई क्षमा करे। इसका फल 

भड़या उसदठाको भुगाना पड़ेगा । भगजान सुस्हे कोई मुक्ति नहीं 

पहुचा देगे। मुक्त जाबोगे तुम अपने पुरुपाथ द्वारा। यदि 

विचार किया जाय ता मनुष्य स्वय ही कल्याण कर सकता हे । 

एक पुरुष थ। । उसकी स्त्राका अकस्मात् देहान्त होगया । वह 

बड़ा दुखी दुआ! एफ आदम।ने उससे कहा अरे, बहुतोकी 
स्त्रिया भरती है, तू इतना वेचन क्या हांता दूं ? वह बोला तुम 

समझते नद्दी हो। उप्तमे मेरी शुभ बुद्धि लगी है इसीलिए मै 

दुखो हू | दुनियाकी स्त्रिया मरती हें ते' उनसे मेरा ममत्व नहीं,- 
इसहीमे मेरा ममत्व था। उसी समय दूसरा बाला “अरे, तुमें 

जब अहृबुद्धि है तभा तो मम बुद्धि करता है। यदि तेरे मे भ्रह॑- 

बुद्धि न हो तो भमबुद्धि किससे करे ? तो अटंबुद्धि और ममबुद्वि 

को मिटाओ, पर अहंबुद्धि ओर ममचुद्धि जिसमे होती है, उसे 

तो जानो । देखो लोकम वह मनुष्य मूर्ख माना जाता है जो 
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आपना नाम, अपने गावका नाम, अपने व्यवसायका नाम न 
जानता हो उसी तरह परमाथसे वह मनुष्य मुख हे जो अपने 
आपको न जानता हो । इसतिए अपनेको जानो । तुम हो जभी 
तो सारा ससार है । हांग्य मीचलो तो कुछ नहीं। एक आदमी 

भर जाता है तो फेबल शरीर ही तो पडा रह ज्ञाता है और फिर 

पछचनिद्रियां अपने अपने दिपयोम क्यों नहीं श्रवत्ती ९ इससे 

माल पडता है कि उस आत्यमे एक चेननाका ही चमसन््कार है । 

उस चेतनाको जाने बिना तुम्हारे सारे कार्य व्यथे हैं ! 

भोहमें ही इन सबको हम अपना भानते हैं। एक मनृष्यन 

अपनी म्त्रीसे कहा कि अच्छा बढिया भोजप बनाओ हम अभी 

खानेतो झाते हैं | जरा बाज़ार हो आए। अब मार्गमे चले ता 

बहां मुनिराजका होगया समागम | उपदेश पात ही बह भी झा 

होगया । और दही सुनि बनकर आहारके वास्ते वहाँ आगए | 

तो देखो उस समय बसा आ्प्राय था &ब केस भाव हागए 

चक्रवर्तीकीं ही देखो | वह छ खडकों मोहमे ही तो पकड़े है | 

जब बैराग्य उदय छोता है ता सारी विभूतिका छोड बनाासी 

बन जाता है । तो देखो उस इच्छाको ही तो वह मिटा देतादे 
कि 'इब्मू मस' यह नेरा है । वह इच्छा मिट गई अब छः खडका 
बताओ कौन समाले ? जब ममत्व हो न रहा तब उसका कया 
करे । इच्छाकों घटानाटी स्वेध्व हैं | दान सी यदि इच्छा करके 

दिया वो वेचकूफी है | समभोे यह हमारी चीज़ ही नही है | ठुम 

कदाचित् यह जानते हो कि यदि हम दान न देते तो उसे कौन 
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दे ? अरे उसके पुए्यका उदय होयगा तो दूसरा दान दे देगा फिर 

ममत्व बुद्धि रुबके क्यों दान देता हे ? बस्तवबमे तो कोई किसीकी 

चीज नहीं है। व्यर्थ ही अ्भिमान करगा है। अभिमानको 

मिटा करके अपनी चीज मानना महावुद्धिमत्ता है। कोन बुद्ठि- 
मान दसरेकी बीजकी अपनी सानकर कय तक सुखी रह सकता 

है ) जो चीज तुम्हारी है उमीमे सुख्य मानो | 

महादेवजीके कार्निफिय और गणेश नामक दो पुत्र थे । एक 

हिल महादेरर्जने उनसे कहा? जाओ, ग्सन्धराकी परिक्रमा कर 

आओ। | तब कानिकेय और गगेश दोनों हाथ पक कर ढोडे ! 
गशेणजी तो पी रह गए और जार्निकेय रहुत झागे चलन गग। 
गशणरजीन यही पर महादवजीकी ही परिक्रमा करती । जब 

वबा/५,य छौंटे और महादेवजीने गणेशनीकी ओर सकेत कर 

कहा यह पहिले आए तो कार्तिकेयने पूछा “यह पहिले केसे 

आए ? बताइए !” उसी समय उन्हान अपना मुह फाड़ दिया 

जिसमे तीनो लोक दिखने लगे । महादेवजी बोले “देखो इन्होने 

त्तीनो लोकॉकी परिव्रामा झरली ।|' तो भव्या उस केवतज्लञानकी 

इतनी बडी महिमा ह कि जिसमे तीनों लोकोंदी चराचर व तुएँ 

भागमभान द्वोने लगती है । हा गे पर्से बताओ किसका पेर 

नहीं समाता-अंटका घोड़ेका सयोका पर सभा जाता है | अत 

उस वानकी बडी शक्ति थ । ओर वह ज्ञान तभी पेदा होता है 

जब हम अपनेकों जाने! पर पद/थासे अपनी चित्तवृत्तिको 
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हटाकर अप में सयोजित करे | देखो समुद्रसे मानसून उठते हैं 

ओर बादल बनकर पानीके रूपमे बरस पड़ते हैं। तो पानीका 

यह स्वभाव होता है कि वह नीचेकी ओर ढलता है। पानी जब 

बरसा तो देखो रावी चिनाव मेल्लम सततलज होता हुआ फिर उसी 

समुद्रम जा गिरता है। उसी अफ्रार आत्मा मोहमे जो यत्र तत्र 

चतुर्दिक भ्रमण कर रही थी ज्योंहीं बह मोह मिटा तो वही 
आत्मा अपनेम सिकुडफर अपनमे हो समा जाती हैं! यो ही 

केवल ज्ञान होता है। ज्ञानफरों सब पर पदार्थोसे हटाकर अपनेमे 
ही सयोजित कर दिया-बस केबल ज्ञान हो गया । और क्या है ? 

हम पर पदाथंमे सुख्ध मानते हैँ। पर उसमें सच्चा सुख 

नहीं हैं। मझ़बराकी बात है। बद्दा से ललितपुर ३६ कोसकी 
दूरी पर पडता है। वहां सर्दी बहुत पड़ती है। एक समय कुछ 
यात्री जा रहे थे | जब बीचमे उन्हे अधिक सर्दी मालूम हुई तो 
डन लोगाने जगलसे घास फुस इकट्ठा किया और उसमें दिया- 
सज्नाई लगा आचसे तापने लगे | ऊपर वृक्षो पर बन्दर बैठे हुए 
यह कोतुक देख रद्दे थे। जयवये यात्रा ल्लांग चले गए तो बन्द्र 

ऊपरसे झबरे ओर उन्ह।ने बसा ही घान फूस इकट्ठा कर लिया । 

अब्र कुछ घिसनकों चाहिए तो दियासलाईकी जगह वे जुगनूको 

पकड़कर ल.,ए और विसकर डाल दे पर आच नहीं सुलगे । बार 

बार वे उन्हे पक्कर लाए ओर किर घिसकर ढाल दें पर आंच 

छुलगे तो कैसे सुलगे | इसी तरह पर पदार्थामे सुख भिल्ले तो कैसे 

मिले ? बहा तो आकुलता ही मिलेगी और आकुलतामे सुख 
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कटा ? तुम्हें आकुलता हुई कि चलो मन्दिरमे पूजा कर और फिर 

शात्र श्रवण करें| तो जत्र तक तुम पूजा करके शाब्त्र नहीं सुन 

होगे तब तक तुम्हे सुख नहीं हैं, क्योकि आकुलता लगी है । उसी 
आ्राकुलताकों मिटानेके लिए तुम्हारा सारा परिश्रम है। तुम्हें 

दुकान खोलनेकी आकुलता हुई | दुकान खोल ली चलो श्राकुलता 

मिट गई । तुम्हारे जितने भो काय हैं सब आकुलताको मेटनके 

लाने हैं। तो श्राकुलताम सुख नहीं। शआन्माका सुख निराकुल 

है वह कहीं नहीं है, अपनी आत्मामें ही विद्यमान है। एक क्षण 

पर पदार्थसि राग द्वेष हटाकर देखा तो तुम्हे आत्म।भे निराकुल 
सुख प्रकट होगा। यह नहीं, अत्र कार्य करे ओर फल बादको 
मिले । जिस क्षण तुम्दारे धीतराग भाव होगे तत्त्ख तुम्हें सुखको 
प्राप्ति होगी । आत्माकी विलक्षण महिमा है । कहना तो सरल दै 

पर जिसने प्राप्त कर लिया वही घन्य है। और जितना पढ़ना 

लिखता है उसी आत्माकों पहिचाननेके अथ है । कदीं किताबोंखे 

भी ज्ञान भाप्त होता है । ज्ञान तुम्हारी आत्मामे है। पुस्तकोका 

निम्मित्त पाकर वह तिक्रसित हो जाता है। वेराग्य कद्दीं नहीं 

घरा ? तुम्हारी आत्मामे दी विद्यमान है। श्रव जैसे बने बेखे 
इस आत्माको पद्दिचानो । 

एक कोरी था। उसे कहींसे एक पाजामा मिल गया। उसने 
पाजामा कभी पहिना तो था नहीं। वह कभो सिरसे उसे पद्दि नत्य 
तो ठीऊ नहीं बैठता | कभी कमरसे लपेट लेता तो भो ठीक नक्षें 
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बेटता । एक दिन उसने ज्योंही एक पेर एक पाजामेमे और दृछूरा 
देर दूसरे में डाला तो ठीक बैठ गया । बड़ा खुशी हुआ। इसी तरह 

इस भी इतस्तत: भ्रमण कर दुस्दी हो रहे हैं| पर जिस काल इसमें 
अपने स्थरूपका ज्ञान होता है तभी इ_मे सच्चे सुखी प्राप्ति 

होती है । इसलिए उसकी प्राप्तिका निरन्तर प्रयास करना चादिण | 

रागादिक ही दुःखके कारण हैं 
अब फहते हैं कि आत्माको रागादिक परिणाम ही दु ल्वदायी 

हैं। रागका किचित सद्भाव भी मनुष्यके लिए अध्िितकर दे । लेखा 

कि लिखा है.-- 

“परमारु मित्तयं पिद्ु रायादीणं तु बिज्जदे जस्स। 

णवि सो जशादि अप्पा-णयं तु सब्बागम घरो वि ।१०१४ 
यरय रागादक्ञानभाबाना ज्ञेशतोडप बियवते सद्भाव, ख्रश्रुत- 

केषलिसदृशो5पि तथापि क्वाननयभाबनामभाबेन न खानात्या- 

त्मान॑_यस्त्वामान न जानाति सो5नात्मानप्तपि न जानाति स्थरूप- 

बरकुपसत्तासत्ताभ्य|मेकस्य बस्तुना निश्चीयमानत्वातू |? 

शिस ल्ीवफे रागादिझकज्ञानभाबछा तल्षेशभाश्र भी ख्रदुभाव 

है बइ भु तकेबलीफे सरश भी हानी है तो भी क्वानमय भावके 
अभावस्रे आत्माको नहीं जानता है। और नो ओआत्माक्रो नहीं 

खानता बह अनात्मा (पर) को नहीं जानता है, क्योंकि अपन 

और परके स्घरूषका ख़त्व अस्तत्व दोनों रुक हो गरतुके निश्मप 
में आ बाते हैं । 
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लोग कहते हैं कि नरकोंमें इतने बड़े दु ख हैं, बहांके समान 

दुःख और कहीं नहीं पर यह तो परोक्षकी बात हुई । हम तौ 

कहते हैं कि प्रत्यक्ष ही! राग दु खका कारण है । हम सब दुखी हो 

रहे हैं केवल एक रागसे ही । अभी सब पदार्थासे राग हृटालो तो 

बसी क्षण हमें सुखफा अनुभव हो जाण्गा | स्थर्गोमे हम सुखकी 
कल्पना करते हैं प। धर्तमालमे द्वी य.द रागका संदता दो तो सुख 

का अनुभव ोजाय। ता भइया, अपनी शोर दृष्टिपात करो और 

बिचार करो कि हममें कितना राग कम हुआ। दुनिय/की ओर 

शत देखो | अपनेको आकुलता द्वोती रै तो दुनियाकों आऊुलिब 

देखते हैं। भगवानके कोई प्रकारकी आऊुलता नहीं उन्होंने 

अपनेकों बनाया इसलिए दुनियासे ड््हें कोई सरोकार नहीं। 

अपना स्वभाव सम्याः दर्शन ज्ञान चारित्रमय है। मोक्षार्थीको 
केवल उन्हींका सेवन करना चादिए । ततुक्क॑-- 

दशोनब्ञानचारित्रत्रयात्मा तत्वमात्मन । 

एक एव सदा संव्या मोक्षमार्गों मुमुक्षणा॥ 

मोहमे मनुष्य पागल हो जाता है। इसके नशेमें यद जीव 

कया क्या उपहासास्पर कार्य नहों करता ? देखिए, जब आदि- 

माथ भगवान ने ८३ लाख पूथये गृहस्थी में रहकर बिता दिए तब 
इम्ट्रने विचार किया हि किसी प्रकार प्रभुको भोगोंसे बिरक्त करना 
आाहए जिससे अनेक भव्य प्राणियोंका कल्याण दोय । इस कारस 
इसने एक नीलाख्ना अप्सरा--जिसकी आयु बहुत ही अल्प 
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धी--सभामे नृत्य करनेके बास्ते खड़ी करदी । ज्यौंही वह अपसरा 

मृल्य करते करते बिलय गई त्योही इन्ट्रने तुरन्त उसी चेश-भूषा- 

की दूसरी अप्सरा खडी करदी ताक्रि प्रभुके भोगोमें किसी प्रकार 
की बाधा न ॒पहुँचे । परन्तु भगवान् तीन ज्ञान संयुक्त दुरन्त उस 

हृश्यको ताइ गए और सनम उसी अवसर पर वैराग्यकाचन्तवन 

करने लगे [के धिक्कार नै इस त् खमय ससारक', जिसमे रत्कर 
मनुष्य भोगोंमे बेसुव होकर किस प्रकार अपनी स्वल्प आयु व्यथे 

ब्यतीत कर देता है। इतना चिन्तवन करना था कि उसे सागय 
लौकान्तिक देव (बेराग्यमे सने हुए जीब) आए ओर प्रगुके 

धेराग्यकी दृढताके देवु स्तुति द रते हुए बा- -हे प्रभु ! व य हू >ाप 
झापने यह अच्छा विचार किया ' -॥प जयबत धऊ ६ न्रव को- 

साथ ! आप चारितमाहक उपश।+ वेराग्य रूप भण्तो , <।प 

धन्य हो। इस प्रकार स्तववन कर वे लौकान्तिक दर, तो आने 

स्थानकको चल्ले गए, परन्तु मोही इन्द्र फर प्रभुको आभूपण पहि- 

माने लगा और पालकी सजाने लगा । अरे, जब त्रिरक करवाने का 

ही उसका विचार था वो फिर आभूषणोके पहिनानेका क्या 

झ्रावश्यकता थी। विरक्त करवाता हई। जारद्ा है और आभू-ख 
पहिनाता ही जा रहा है । यह भी क्या न्याय है ? पर माही जीष 

बताओ, भइया क्या करे। मोहम तो माहकी सी बातें सूती 
है। उसमे ऐसा ही होता है। 

वास्तवमे यदि देखा जाय तो विदित हो जायगा कि जगतका 

चक्र कवल एऊ मोइके द्वारा घूम रहा है। बरदि मोद्द ज्ञीण हो 
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ज्ञाय ना आ्राज ही जगतका अन्त आ जाय । स्सवा हुष्टाम्त ऐसा 

है जेसे रेहटवी चक्की । एक आठ पहियेक्ी चक्की होती है। 

इसके खीचने दाता दो बता होते हैं और उनको चलाने घाला 

मनष्य होता रै। उसी तरह मनुष्य है सोह | वे दोनो बेल हैं, 
रागजे प-उससे यह अष्ट-कर्माका रूस.र ऐ जिससे चतुर्गति रूष 

संसारमे यह प्राणी भटकता है । 
एक मनुष्य था। बह किसी तेत्ली का हं .। सिर पर लादे हुए 

डसके साथ चला जारहा था। मागेमे व्ह सोचता ज्ञाता था कि 

इन पैसोस में एक मुर्गी भोल लूंगा । सुर्गोस दंगे बच्चे, उन्हें 

बेचकर फिर एक बकरी खरीदूगा उस बकरीस जो बच्चे हे, 
इन्हे बेचकर एक गाय क्रय करूगा । ग.यसे भ॑, जो बच्चे होगे 
इन्हे चेचकर फिर में अपनी शादा कर दूना। तदनन्तर एक 

मकान खरीदूं गा और उसमे आराम से जीत्रन बिताऊंगा । कात्या- 
स्तर में मेरे भी बच्चे होंगे और वे परस्पर खूब खेलेंगे, कदाचित् 
महड़ेंगे भी। भगइते कंगड़ते जब दे मेरे पास आदवेगे तो मैं 

इनके यो तमाचा लगाऊँगा। हाथका उठाना हुआ कि मठकीका 

मट गिरना हुआ | उसी समय तेली कहने लगा 'क्योंजी ! तुमने 

इसारी मटकी फाड़ डाली | तब बह क्रोधमे बोल उठा-तुम्हाशी 
मटकी फूटी तो क्या हुआ, यहाँ तो सारी यृहस्थी नष्ट द्वोगई । 

दो सनुष्य शेख-चिक्ली सी नाना प्रकारको कल्पनाएँ किया करक्ष 

है | यद सब मोहके उदयकी बलवत्ता है| जद्दों मोदद नहीं है यड। 

कक भी सनोरथ नहीं रद्द नाता। अतः 'मोइकी कथा अकथनी 



( १०२ ) 

थौर शक्ति श्रजेय है | पर पदार्थ में कह न्ववद्धि रखना अज्ञान है। 

श्रव कहते हैं. कि मनृष्यकों पर पदार्थोमे कत् त्वबुद्धि नहीं 

रखनी चाहिये! कतोपनमे बडा दाष है । जब तक इस जं,वड़े 

अहंकार (क्तीपट व; व्यद्धि रहती है तब तक यह अज्ञानी है, 
अप्रतिबुद्ध है | इसकी प्रवृत्तिस बध है तथा उसकी संतानसे ध्यज्ञान 

है। में में करती हुई तच,रा बकरी वधावस्थाको प्राप्त होती है 

और मैना राजाश्रोके करे द्वारा पाली जाती है। तो अज्ञानतामें 
बडी भूल है । एक सनुष्य इज्ञान। गुरूके उपदशसे छा टसे 

भोह्रे में बेठफे मैंसेका भ्यान करने लगा और अपनेकों से गा 
मानके दीघे शरीरके चिंतवनमें आकाश पर्यत सीगों वाला बन 

गया, शब इस पचिंतामे पथ कि भ.हरे में से मेरा इतना बड़ा 

शरार किस प्रकार निकल सकेगा ? ठीक गद्दी दशा जीवको 

ऋश्ञानके निम्चित्तसे होती हे जो आपको बणोद स्वरूप भानके 
देबादिक पयोयोंमें ्रपा मानता है। भसेसा मानने याला याद 

अपनेको भैंसा न माने तो आखिर मनुष्य बनाई  है। इसी प्रकार 

देदादिक पंरसोयोंकों भा जीव यदि आपा न माने तो अमूर्तीक 
पुद्धात्मा आप बना ही है| तदुकमू-- 

“बरण्यदया बा राग-मोहादयो वा भिन्ना भावा सबे एबास्य पुस” 
इस पुरुष ऋथोत् आत्माक वणोदि रागा.दक व्मथबा भोहादि सबे 

हो भाव (आत्मासे) भिन्न है। 

अत. आत्माका कठ त्व स्वभाव नहीं। आत्मामें बतपना 
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नही है सा बात नहा हे। कवोयला डै, ३९ उनका स्त्रमात नहीं 
है। श्रज्ञानस कतोपनेकी बुद्धि हा जाता है । जब ज्ञाना हू जाता 
है तब साक्षात् श्रकता है। बह जानता है अन्य द्रत्यका श्ान्य 
द्रव्य कतो नहीं है। सब अपने श्रपने रवभावके कनो हैं. | देखिए 
इम्दार घड़ेकी बनाता है। हम आपमे पूछते हैं-कुम्टारने घड़ेमें 
कया कर दिया १ मिट्टीमें घड बननेकी योग्यता थी तभी तो कुम्हार 
निमित्त हुआ। यदि मिट्टीमें योग्यता न हा तो देख बातूमे से तो 
बडा बन जाय । इससे सिद्ध होता है कि मिट्टामें ह। घडा बननेको 

चोग्यता थी जमी घढेकी शक्ल बनी | तो ह_म लोग डपादानकी 
ओर दृष्टिपात न करें केबल निममिर्चोको देखते हैं सो यह अज्ञान है। 

अब देखिए, स्त्रीने यों आटा गूदा, उसकी लोई बनाई 

ओर लोईकी लेकर चकले पर बेल दिया ! विस्तार हुआ तो उस 
क्षोईमें उस स्त्री के हाथमें से क्या चला गया ९ उसने केबत्र 

इधर उघर द्वाथ अवश्य कर दिए। तो इससे सिद्ध होता है कि 
रोटीका परिण्मन रोटीसे हुआ ओर स्त्रीका परिणमन स्त्रीमे। 
स्त्रीने रोटीमें कुछ नहीं कर दिया पर ब्यवद्धारसे दर कोई कददवा 
है कि स्त्रीने रोटी बनाई। और भी जुलादेने यों ताना ढाला 
आतान बितान किया और कपड़ा जन गया। फपड़ेको क्रिया 
कपड़ेमें हुई और जुल्ाहदेकी क्रिया जुलादेमें। पर व्यवह्दारस्े 
देसा कहते हैं कि जुलाहेने कपड़ा बनाया । इसरो तरइ पुदूगढ 
कर्यको परमार्यस्रे धुद्गल्ष द्रम्य ह करता हे और पुदुगक्ष कर्यके 
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दनेके अनुकूल अपने रागादिपरिशामोकों जीत्र करता है इसके 
निनित्तनेमित्तिक भावकी देखकर अज्ञानीके यह भ्रम होता है 

कि जीव ही पुदुगल कमको करता है। सो श्नादि श्रज्ञानसे 

श्रसिद्ध व्यवहार है । जब तक जाब और पदूगलका भेदक्षान 

नहीं होता तब तक दोनोंकी प्रवृत्ति एफ सरीखी दीखनी है । 

समयसारकी टीकामे लिया >-पुदूगल बर्सको जीब जानता 

है तो भी उसका पुदुरल्के साथ कतो कर्म भाव नहीं है, क्योंकि 
कम तान प्रकारसे कहा जाता है। या तो उस परिणाम रूप 
बरिणमे वह परेणाम या आप किसीको ग्रहण करे वह वस्तु | या 
किसीको आप उपाय बह बरतु । ऐसे तीनोंही तरह से जीव अपने से 

ड्रुदे पुद्गल द्रव्य रूप परमाथ से नहीं परिणमता, क्योंकि आप 

खेतन है पुदूगल जड़ ई, चेतन जड़ -प नहीं! परिणमता | पुदूगलका 

ब्रहण भी परमाथंस नही बरता, क्याकि पुदूगतल म््त्ती है आयाप 

अरर्त्तीक है मूर्तीक द्वारा अमृर्तीकका प्रहरा योग्य नही है। तथा 

बुद्गलको परमार्थस आप उपजाता भी नहीं, क्योंकि चेतन जड़का 

किस तरद उपजा सकता है ? इस तरह पुद्गल जीवका कर्म नही है 

और जीव उसका कतो नहीं। जीवका स्वभाव श्षावा है वह 

आप ज्ञान रूप परिणमता उसको जानता है । ऐसे जानने बाक्षेका 
बरके साथ कतोकम भाव केसे दो, सकता है ? नहीं हो सकता | 

आत्माके परिणाम आत्मामे होते हैं और पुदुगलके 
बुदुगलमें । घद्द तीन काक्षमें उसका कतो नहीं द्ोता। यदि 
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आत्मा पुदूगल कर्मेको करे,भोागे तो बड़ आत्मा इन दो क्रियाओं से 

अभिन्न उठहरें, सो ऐसा जिनदेबका सत नहीं । आत्मा दा 

क्रियाओंका को नही' है | जो कतो कहते हैं वे मिथ्यारष्टि है । 

और भी लिश्बा है-- 
जो जह्नि गुणो दव्वे सो अण्णह्षि दु रा सकमदि दव्वे | 

सा अण्णमसकतो कह ते परिणामए दव्य ॥१०३॥। 

ज द्रव्य अपने जिस द्रव्य स्वमावमें तथा जिस गुणमे 

बतेता है वह अन्य द्रव्यमे तथा गुणमे सक्रमण रूप नही' होता- 

पतटका अ-यमे नही मिल जाता -तह अन्यमें नहीं मिलता 

हुआ भी उस अन्य /व्यको केसे परिणमा सकता है ? कभी नदी 

परिणमा सकता. क्योंकि वह बस्तु स्थितिकी मगोदाकों भेदनेमे 
असमथ है। आत्मा पुदूगलमय कममे द्रब्यकों तथा गुणको 
नहीं करता, उसमें छन दोनोंकी नहीं करता हुआ भी उसका वह 

कतो केस हो सकता है ९ 

कोई पूछ यह जीव फिर ससारी क्यों है? तो बतलाते हैं कि 

इस जीवके अनादिकालस मोहयुक्त होनेसे उपयोगके तीन 

परिणाम हैं वे सिथ्यात्व अज्ञान और अविरति है । जेसे स्फटिक 

शुद्ध भा पर हरित, नील और पीतादिकी डाक लगानेसे वह 

तीन रूप परिणमन बरता है। बेस ह्वी इन तीनोंमेसे ज्ञिस 

भावकों यह् आत्मा म्वय करता है डसीका वह कतो होता है। 

संसारमे भी देखला नब यह ज्ीब मदिरा पीकर मतवाला हो 

जाता है तो मूर्तीक द्रब्यसे भी अमूर्तीकर्मं बिकार परिणाम हो 
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वृत्त भी रात दिन शीत घाम सेघकी सहनकर लेते हैं। सबसे 

बडी तत्वकी बात है । यदि वह हो गया नो परीषहमे कोई बडी 

यात नहीं । मुनियोंको घानीमें पेज्न विया तो त्राहि न बरी । अत 

आत्मकज्ञान बड़ा टुलभ है। जिसको प्राप्त हे गया वही धन्य है । 

थबतो न किख्वित् ततो न किटित् । 

यता यती याभि ततो न किद्धित् ॥ 

विचार्य पश्यामि न जगन्न किश्वित् । 
स्वात्माववोघादिक न क्द्वित् ॥! 

न यहा कु३ है, न वहा कुछ है। उहा जहा जाता हूँ बहा 

कुछ नही है । में विचार कर देखता हूँ तो जगतमे आत्म-ज्ञानके 
सिवाय और कुछ नदी हे । 

अब कदते है कि ज्ञाती पुरुषाकों आत्माकं सिवाय और 
कुछ अहण न करना चाहिए । आत्मा आत्माद्दीके द्वारा ग्रहण 

करन यान्य है । इन्द्रिया अपने अपने विषयाका ग्रहण करती हे । 

करने दो, ५२ उन विषयोंस राग देष मत कगे । करो इन्द्रिय द्वारा 

सुनना होता है, रसनासे स्वाद लेना होता है, घ्ाणसे सू घना 

होता है, स्पर्शनस ठडे, गरसका अनुभव होता है और आखोसे 

देखना होता है ये इन्द्रियोके विषय है। इसके अलाबा और 

कोई विषय होय तो बताओ । इन्द्रियोवा काम ह्वी विपयोभि 

प्रदर्तना होता है । अच्षु इन्द्रिय है । घरूफा कार देखनेव।) है| 
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देख लिया चलो छुट्टो पाई । पर हां, उस देखनेम किसो प्रकारका 

हपे विषाद मत करो | सूरदासने बाह्यमें अपनी आंखे फोड़ लीं 
तो क्या होता है ? अतरंगसे देखनेकी लालसा नहीं मिटी 
तो व्यर्थ है । इसी प्रकार मनमे भी इश्जनिष्ट कल्पना करो तो 
आकुलता है | पंडित दौलतरामजीने कहा है-- 

“आत्मके अहित विषय कषाय । इनमें मेरी परिणति न जाय ॥? 

बास्तवमे कपायही आत्माका अहित करने वाली है। जेसे 

बने बेसे कषायोको क्रश करनेका प्रयत्न करता रहे। रागादिक 

कपाय ही ससारको जन्म देवी हैं। सनत्कुमार चक्री जब भुनि 

होगए, उस समय उनको किसी रोगने घेर लिया । र्घर्गोभि इन्द्रने 

अपनी सभामे चक्रवर्तीकी प्रशसाकी और एक देव उनके परीक्षा्े 
बहां आया । उसने वैद्यकरा रूप धारण कर लिया और मुनिसे 
बोला 'हम आपका रोग दूर कर सकते हैं!” मुनिने कहा “इस 

शरीरके रोगको दूर करनेमे क्या है ? हां, यदि रागादिक रोग 

दूर कर सकते हो तो उसका इलाज करो!” वह देव तुरन्त 

चरणोमें पड गया और क्षमा सागकर चल्ला गया। निष्कर्ष यह 

निकला कि आत्माके रागादिक विकार दूर करनेको कोई समर्थ 

नही' । मनुष्य यदि स्वय चाहे तो वह मेट सकता है। 

संसार जालमें फंसाने वाला कौन है ? जरा अन््त्द प्टिसे 

परामश करो । जाल ही चिढ़ियोंकों फैसाता है ऐसी आञाग्ति 
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इन कार्मोको कौन करता है ? सो कहते हैं-इस श्ात्माके योग 
(मन वचल कायके निमितसे प्रदेशोका चलना ) और उपणेग 

(ज्ञानका कषायेसे उपयुक्त दोना) ये दाना अनित्य दँ सघ्र 

अवस्थाआम व्यापक नही है। वे उन घटादिकक तथा क्राघार्दि 

पर द्रव्यस्वरूप कार्मोके निमित्तसात्र कर कतो कहे जाते हैं। 

योग तो आत्माके प्रदेशोक्ता चलन रूप व्यापार है. और डपयाग 

आत्माके चैतन्यका रागादि विकार रूप परिणाम है । इन दोनों 

का कदाजित्काल अज्ञानस उनको करनेसे इनके आत्माकों भी 

की कहा जाता है, परन्तु पर द्रव्य स्वरूप कर्मका तो कतों कर्मी 
भी नहीं है एसा निश्वय हैं | गीता म लिखा है -- 

कर्म स्यथा घिचारस्टे मा फलेषु कदाचन ! 

अथोत मनुष्यकां कम ऋरनेका अधिकार है। उसके फलमे 
नहीं । कम कर परन्तु डसके फलकी आशा मत करो । तो जनधर्म 

कद्दता है कि फलकी आशा तब करे जब कोई कम करे । कोई 

कमरे ही मत करो । किस्ली पदाथ मे कठ त्व बुद्धि ही तुम मत रखो । 

फलकी श्राशा त! दूर रद्दी तुम किसी द्वव्यके कतों ही नहीं हो यह 

जेनधमंकी अपनी एक निजी विशेषता है । 

और ता और--भगबान भी तत्वोंके कतो (बनानेवाले) नहीं 
हैं। जेसे सूर्य पदर्थाको बनानेवाला नही है। प्रकाश वाला है 

बेस ही भगवान भी तत्वोंकों प्रकाश करने वाले हैं, बनाने वाले 
नही है । 
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अत जो भी काये हो उसमे कत त्त्॒ बुद्धिको त्यागो और 
नित्योग्रोत ज्ञानानदम्दी ग्क अपनी आत्माको पहचानो; इसको 

जञने बिना हम अनादिकालसे पंच परिवतनके पत्र बने । 

ओर जब तक नहीं जानेंगे तब तक अ्रमण नहा मिटेगा। 

अब सुथल सुकुल पाकर प्रमाद नहीं करना चाहिए | अपनी 

चीज अपन डी पास २ | बह अन्यत्र कही नहीं है । एक अदपीने 

ने एक से एस कहा अरे तेर। कान कौआ ले गया । वह वेतहाश 

होकर कौओअरऊ पीछे दौरा । दसरेन ढौडनेका कारण पूछा । 

उससे कह[ एक अर 5 आदमोन कहां है कि कौआ कान लेगया । 

बर मूर्बने अपना हाथ उठाकर अपने कानको नहीं उल्ला | कान 
कहा चला गया था। अपने पास हा ता है। बेस हो इस भा 

मोहमे फेसकर ससार-दौदकी हड लगा रहे है पर मुक्ति या 

कदापि न सिल्लेगी, जब तक हम अपनी ओर टदृष्टिपात न करेंगे । 

ससारम अन्स लेना तभों सफल ह॑ ज़ब हम उस आत्माकों 

जानेगे और जानना प्रयत्न करेगे । 

१४ या २० मिनट अवश्य आत्म-चिंतबनमें लगाश्रो) 

डबना री अनुभव करों उितना तुम्हारी शक्ति हो। गृहस्थीमे 

रहकर सुनिके सुखक्री कल्पना मत करो। यद्वि तुम्हारे पास 

४०) रूपए हैं ता पयासका ही सुख लो, करोडपतिके सुखकी 

कल्पन मत करो | लोग कहते है. कि मुनि केस परीषह सहन 

करते होंगे ? अरे, परीपह सहनमसे क्या घरा है ? परीषद् तो 
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जाता है। इस तरह यह आत्मा अज्ञानी ह््आ किसीस राग 

किसीसे द्वेप करता हुआ उन भावाका आप कतो होता है। उसको 

निमित्त मात्र हाने पर पुदगल द्रव्य आप अपने भावकर कर्मरूप 

होके परिशमता है । और देखो, वेश्यान यहा नेन मटकाए, वहा 

ठुम प्रसन्न होगए और अटीमेसे रूपये निकाल कर दे दिए | 

अब क्या वेग्याने तुमसे कहा था? और भी-रणमे बेंडका 

बाजा यहा बजता है और योद्राओमे यहा मारकाट शुरू होजाती 

है | यद बाव प्रत्यक्ष है । तब याद आत्माके भावाका निर्मित्त 

पाकर पुदुगलद्रत्य कमेपन रूप पारणमन कर जाय तो इसमे 

आश्चर्य हो क्या है । 

जञाब और पुदुगहा परिशासोवा पररपर नि्मित्तमात्रपना है । 

सो भी परस्पर कतोकर्म भाव नहीं है तथा सतिका जैसे कपड़ेकी 
कतो नहीं है बेस आपने भात्र कर परक भावाके करनके 
असमर्थपनस पुदूगलके भावाकी व॒तो भी कर्भी नहीं है । 

झानकी अदूधुर महिमा है । ज्ञान ज्ञयकों जानता ह इसलिए 

ज्ञान नदी है । अग्नि लकईीका जल्ाती ढे इसलिए अप्नि नहीं 

है । काटोसे दीहु्णपना कौन लाया ? नीममे कडुवापन कहासे 

आया ? अर, वह तो स्वभावसे ही हे । इसी तरह ज्ञान भी 
सहज स्बपर-प्रकाशक है। वह अपनेको जानता है तथा परको 

भी जानता हे पर अनादिकालसे यह जीव झ्ञेय-मिश्रित क्ञानका 

अनुभवन कर रहा है। जेसे हाथी मिष्ट पदार्थों तथा दुर्शोका 
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एक साथ खाता हे वेसे ही यह जीब मिश्रित पदार्थोके रवादमें 

अनन्द मानता है । कर्भ' एक निखालिश ज्ञानका स्वाद नहीं लेता । 

भावाथे-कम के निर्मत्तसे जीव विभाव रूप परिणमते हैं, 
जो चेवनके विकार हे वे जीव ही हे और पुद्गल मिथ्यात्वादि 

कमे रूप परिणमते हैं वे पुदूगलके परमाण हैं तथा उनका विपाक 

उदय रूप हो स्वाद रूप होते हैं वे मिथ्यात्वादि अजीब हैं। 

ऐसे मिथ्यात्यादि जीब अजीवके भेदसे दो प्रकार हैं। यहां पर 

एसा है जो मिथ्यात्शदि कसेकी प्रकृतिया हैं वे पुदूगल द्रव्यके 

परमाणू हैं उनका उदय दे तब उपयोग स्वरूप जीवके उपयोगकी 

जल्ुताके कारण जिसके उद्यका स्वाद आए तब उसोीके आकार 

उपयोग द्वै। जाता है तब छालानस उसका भद बलवान नहीं' दाता, 

उस स्पादकों हो अपना साथ जानता है! सो एसका भेद ज्ञान 

ऐसा है कि जीब भावको-जीव जाने अजीब भावक्रों अजीब 

जान तभी मिथ्यात्वका अ्रभाव होके सम्यस्ज्ञान होता है । 

यदि कोई कह्दे कि व्याप्य व्यापक भावसे कतौकर्मका सम्बन्ध 

नही होना तो निमित्त नैमितक भाव से तो होता है । सो 
कहते है. जो कुछ घटादिक तथा क्रोवादिक पर द्रव्य 

स्वरूप कर्म प्रगट देख जाते द्वै उनको यह आत्मा व्याप्य व्यापक 

भाव कर नहीं करता । जा ऐसे करे तो उनसे तन्मयपने का प्रसंग 
आयगा । तथा निमित्त नेमित्तक भाव कर भ॑ नही करता ? क्योंकि 

ऐसा करे तो सदा सब अदर्थाओमें कतोपने वा प्रसंग आजाय | 
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छोडो बह्देलिया फसाता है यह् भ्रम भी त्यागो, जिह्े रिद्रय 

कसाती है यह अशानता भी त्यागो, केवल चुगनंकी श्रमिलाषा 

ही फंसानेमे बीजथूत है। इसके न होने पर वे सब व्यथ हैं । 
इसी तरह इस दु खमय ससारके जाज्षमे फंसानका कारण न तो 

यह वाह्य सामग्री है, न मन, वचन और कायका व्यापार ही है, 

न द्रव्य कर्मसमुह है, केवल स्वकीय आत्मास उत्पन्न रागादि 

परि्णात ही सनाततका कार्य कर रही है । अत इसाका निषाव 

(बिनाश) करो । 

जिस रोगकों हमने पयोय भर जाना और जिसके लिए 

दुनिया के वैद्य और हकीमोका नब्ज दिखाई, उनके लखे बने 

या पिसे पदार्थोकरा सेवन किया और कर रह हैं, वह ता वास्तनम 

राग नही । जो रोग है उसका न जाना और न जाननकी चेष्ट४। का 

और न उस रागक चेद्या द्वारा निर्द& रामबाण औषाधका प्रयाग 

किया । उस रागक मिट जानस यह रोग सहज ह।मट जाता 

है । बह रोग है राग और उसके सद्वेद्य है बातराग जिन । उनका 

बताई ओऔर्षाघ है ! समता २ पर पदार्थास ममत्वका त्याग और 

३ तत्वज्ञान | यदि इस त्रिफलाको शान्ति रसके साथ सेवन कर 

और कथाय जेसी कटु तथा मोह जेंसी ख्ट्टी वस्तुओंका परददेज किया 

जाय तो इससे बढकर रामवाण औषधि और कोई हो नही 
सकती । 
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आत्म-भावना 

सहज शुद्धज्ञान आनन्दस्वरूप निर्विकल्प और उदासीन 

शेसा जो अपना स्वभाव है उसका अनुभव और शान और 
प्राप्ति फिस प्रकार होती है श्रव उसकी भावना कहते हैं-- 

निज-निरंजन शुद्धत्मसस्यकअद्भधान ज्ञानानुछानरूपनिश्चय- 

रत्नात्रयात्मकनिर्धिकल्पसमाधिस जातवीतरागसहजानन्दरूपसुखानु- 

भूतिमात्रलक्षणेन स्वसंवदेन श्वानेन स्वसंवेदयो गम्य प्राप्यो 
भरितावस्थो5हम् ।” अथोत् में निज निरंजन शुद्ध आत्माके 
सम्यक् भ्रद्धान, ज्ञान अनुष्ठान रूप निम्बय रत्नत्रयात्मक निर्बि- 
कल्प समाधघिसे उत्पन्न बीतराग सहजा बन्द रूप सुखकी अनुभूति- 
मात्र जिसका लक्षण स्वरूप है ऐसे स्वसंवेदन श्ञानके द्वारा 
स्वसंवेद्य, गम्य, प्राप्य, भरितावस्थ हूँ । ऐसी शत्माकी भावनां 
करनी चाहिये । इस प्रकार पहिले स्वभावसे भरा हुआ परिपूर्ण 

हूँ ऐसा “अस्त” से कहा अब मेरा स्वभाव सर्व विभाषोंसे रददिब 
शून्य है ऐसा नास्तिसे कथन करते हैं। 

“रागदष. मोह-क्रोध-मान-माया-लोभ-प-्चेन्द्रियाथिषम 

ज्यापार-मनोवचनकायव्यापार-भावकम द्रव्यकम नोकम॑ रूबाति- 

बूजा-लाभ-दृष्टाश्न तानुभूतभोगकांक्षारूप. निदान-माया-मिथ्या- 
शल्यत्रयादिसबंविभावपरिणाम रहित शून्योडद्दम् !! अभात् मैं 

से विभाषपरिणार्ोसे रहित शून्य हूँ एसी अपनो आत्माकौ 
सावतना करनी चाठिए ' 
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जगतत्रयें कालत्रये5पि मनेबचनऊाये' कृतका। ता उस्तैश्व 

शुद्धनिश्चयनप्रेन तथा सर्वेडपषि जावा इति निरंतर भावना 

कतेव्येति ।? अथोत् तीन लोक और तीन कालमे शुद्धनिगश्वयनयसे 

ऐसा ( र्वभावस पूर्ण और विभावसे रहित) हूँ तथा समस्त 
जीव ऐसे ही हैं। ऐसी मन, बचन, कायसे तथा कृत कारित 

अनुमोदनासे निरन्तर भावना करना योग्य है । 

आगे सांख्यमतका निरूपण करते हुए बतलाते दे कि 

डनका कट्दना कटद्दा तक उचित है ९ वे कहते हैं कि कर्म ही सब 

कुछ करता है-फर्मही झानको ढतता है, क्योंकि ज्ञानावरणकर्म के 
डदयसे ज्ञान प्रकट नहीं होता, कमहीं क्ञानकों बढ़ाता है; क्योंकि 

झानावरणके ज्योपशमसे जझानझा विकास द्वोता है। कमही 

मिथ्यात्वोदयसे पदार्थों विपरीत दिखलादा है जैसे कामला रोग 

बालेको शंख पीला दिखता है इत्यादि कम सब कुछ करता है, 

आत्मा अकतो है। ऐसे सिद्धान्त माननेवालेको कहते हैं कि 

आत्मा बिलकुल अकतो नहीं है। याद अकता होजाय तो राग 

द्वेष मोह ये किसके भाव होंय ? यदि पुदूगलफे कहो तो वद्द तो 

जड़ स्वभाववाला है। जड़मे रागदेष क्रिया द्ोती नहीं। शत. 

इस जीवके अज्ञानसे मिथ्यात्यादि भाव परिणाम है वे चेतन 

ही दे जड़ नहीं है। इसलिए कथचित् आत्मा कतो है और 

कथचित् अकतो है। अज्लानसे जब यद्द जीव रागद्वेघादिक भाव 
करता है तव वह कब्नो होता है और जब ज्ञानी दोकर भेदक्षानको 
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प्राप्त हो जाता है तब साज्ञात् अकतों होता है! इसलिए चेतन 

कर्मका कते चेतनही होना परसाथ है वहां अभेदरष्टिमें तो शुद्ध 
चेतनमात्र जीव है परन्तु केक निर्मित्तसे जब परिणमता है 

तब उन परिणामों कर युक्त होता हे। इस समय परिणाम 

परिणामीकी भेदद्ाएमें अपने श्रज्ञानभाव परिणामोका कतो 

जीवडी है और अभेदरष्टम तो कत्तो कर्म माचही नहीं है शुद्ध 

चअतनमात्र जीव वस्तु है । इसलिए चेतन कमका कतों चेतनही 

है अन्य नही । श्री समन्तभद्राचाय देवागममे लिखते हैं फि -- 

न सामान्यात्मनादेति न व्येति व्यक्तमन्वयात्। 

ब्येत्युदेति विशेषात्ते सहेकन्नोदयादि सत् ॥४जां 

पदाथ सामान्यविशेषात्मक है | कि याद पदाथको 

सामान्यापेक्षा देखा जाय ता वह एक रूपह्दी दिखाई देगा और 

विशेषकी अप्रेक्लसे उसमें नानापना दिखलाई देगा। जेसे एक 

मनुष्य है। बह क्रमसे पहल बालक था, बालकसे युवा हुआ 

ओर युवासे बृद्ध हुआ । यदि सामान्यसे बिचारों तो एक 

चेतनमात्र जीवही है परन्तु विशेष दृष्टिस देखो तो बह बालक 

है, फिर युवा है और वद्दी दृद्ध भी है ऐसा व्यचद्यार होता है। 

इसी तरह ज्ञायक स्वभावकी अपेक्षा तो आत्मा अकतों है परन्तु 

जब तक भेद-ज्ञान न हो तब तक मिथ्यात्वादि भाव कर्मोका 
कतोही मानना उचित है। इस तरह एक ही श्त्मामे कती 
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अकतो दोनों भाव विवक्षाके वशसे सिद्ध होते हैं। यह स्य्शद्वाद 

मत है तथा वरुस्वभाव भी ऐसा ही ै  कल्पना नहीं हैं। 

“टरव्यद्ृष्टिसे विचारों तो सब आत्माएं शुद्ध मिलेगी 

बर नय विवत्षासे देखो, तो नाना प्रकारके भेद दिखेगे। ये नय 

प्योयद्॒ष्टि कर देखे जावें तो भूताथे ही है । अत. उनको उम्ही' 

रूपस जानना सत्याथ भी हे । सामान्यरूपसे जीव एक है परन्तु 

बयीयदष्टिस उसमे नानापना असत्य नहं।', तात्त्विक ही है तथा 

जीवके गुणोमे जो विकार होता है उसके जानेसे गुणकी शुद्ध 
श्रवस्था रह जाती दे, अभाव नही हाता है। जैसे जलमे पकका 

सम्बन्ध होनेसे मलिनता आजाती है पंकके अभावमे जलमें 

जैसे स्वच्छता आजाता हे एवं आत्मामे मोहादि कमके विपाकसे 

ब्रिकृतावस्था दोजाता है। उस विकृृतावस्थामे उनमे नानापना 

दीखता हे, उसका यदि उस अवमस्थामे विचार किया जा+ तब 

मानापना सत्याथ है, किन्तु वह ओपाधिक है अत. सिश्या है न 

कि स्वरूप उसका मिथ्या है। यदि स्वरूप मिथ्या होता तब संसार 

नाशकी आवश्यकता न थी। श्रत नय विवज्षासे पदार्थोको 
जानना ही ससारसे मुक्तिका कारण है । 

अब कद्दते हूँ इस भनुष्यको अनादिकालसे जीव और 

पुदूगलका एकत्व अभ्यास होरहा है। अनात्मीय पदार्थोमें 

आत्मीय बुद्धिमान रद्द है। कभी इनसे खालिस ज्ञानका स्वाद 
नहीं लिया | ज्ञव ।वश्रत ज्ञान! «५ अनुभवन कया। कवत्न 
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ककड़ीक खानमें स्वाद नहीं ग्राता पर नमक मिचके साथ 
खानेमें आनन्द भानता है, क्योंकि इसको बही मिश्रित पदार्थोके 
खानेकी जा आदत पढ़ी हुई है अत्र खानेमे केबल ज्ञानका ही 
परिणमन -ोता है पर उस ज्ञानको छोड़ हम परपदार्थामे सुख 
मान लेते हैं ! यही अज्ञानकी भूल पड़ी है। आच।र्याने इसीलिए 
रस-परित्याग तप बतलाया है कि इस जीवको खालिस एक 

पदा्थके स्थादका अभ्यास पड़े । ऐसी ज्ञानमयी आत्माको छोड़ 

यह ज॑,व असन्त संसारका पात्र बन रद्दा है | पुदूगलमे जीवत्वका 

आरोप कर रहा है। अन्धकारमें र्जुको सप मान रहा है। 
गिर रहा, पड रश और नाना प्रकारक दुख भी उठा रहा, पर 

फिर भी अपनी अज्लानताको नही मेटता । शरीरसे मिन्न अपनी 

श्रात्माको नही पहचानता। यदि एक भी बार उस ज्ञानमयी 

आत्माका श्रनुभव होजाय तो फिर कल्याण द्वोनेमे काई विलम्ध 

न लगे । केवल अपनी भूलको सुधारना है । 
एक स्त्री थी । जब उसका पति परदेश जाने लगा तो 

उसने उसको एक बटिया दी इस विचारसे कि कहीं' वह खोदे 

श्राचरण्शोंमे न पड़ जावे और कहा कि इसको पहिले अपने 

सामने रखकर कोई भी पाप कार्य न करनेकी प्रतिज्ञा करना 

तत्पश्चात इसकी पूजाकर और फिर भोजन करना । वह आदमी 

उस बटियाकों लेकर चल दिया। मा्ममे एक स्थान पर विश्राभ 
किया और जब भोजनका समय हुआ ते उसने उस बटियाको 
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निकाल कर अपने सामने रक््खा और बसा ही जैसा कि उसकी 

सत्रीने कहा था पाप न करनेका बचन दिया। जब वह पूला 

पूर्णोकर भोग लगा रहा था, उसी समय एक चूहा आया और 
डस भोगको खाने लगा । उसने सोचा-अरे, इस बटियासे तो 

चूहा ही बडा है, फट उमर चूहेकी पकड लिया और एक पिंजरेमे 
बन्द कर उसकी पृजा करना शुरू कर दिया । एक दिन अब स्मात् 

बिल्ली आई । चूहा उस बिल्लीको देखकर दबक गया। उसते 

सोचा अरे, इस्त चूहेसे तो बिललो ही बडी है, उसका पकड़कर 

बांध लिया और उसका पूजा करन लगा । एक दिन आया कुत्ता- 
कुत्त को देखकर वह बिल्ली दबक गई ' उसने ।फर सांचा अर, 

इस बिल्लीसे तो कुत्ता बड़ा है। उसन 3त्तेको पक्रझकर बाघ 

लिया और उसकी पूजा शुरू कर दी । 'प्रत वह १र२दशस कुन्ज को 

साथ लेकर अपने घर लौट आया। एक “इन उसबी रू राटी 

बना रही थी, ०ह कुत्ता लपककर चोकेमे घुस गया। स्त्रीन 

उसके मारा एक डडा और वह भा सा करक भाथ गया। उसने 

साचा-अरे, कुत्तं से ता यह म्त्रीददी बडो है। अब वह उस 

स्त्राकी पूजने लगा--उसकी घोती घोना, उसका साज झूगारादिक 

करना । एक दिन उप्की स्त्री खाना बनाते समय शाक्मे नमक 

डालना भूल गई । जब बह आदमी खानेको बठा तो उसने कद्दा 

“आ्राज शाकम नमक क्यों नहीं डाला ? वह बोली 'में भूल 
गई !' इसने कद्दा -क्यों भूल गई और एक थप्पड़ सारा । वह 
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स्त्री रोने लगी । उसने सोचा अरे, मैं ही तो बड़ा हूँ, यह स्त्री 
तो मुझसे भी दबक गई। आखिर उसे अपती मूलका ज्ञान 

होगया । तो वासर्तत्रमे जिसने अपनेको पहिचान लिया, उसके 

लिए क्रोध, मान, माया, लोभ क्या चीज है? हम दूसरोंको 

बडा बनाते दे कि अमुक बड़े हैं, तमुक बड़े हैँ, पर म्रल अपनी 

ओर दृष्टिपात नही करता । अरे, तुमसे तो बड़ा कोई नहीं है । 

बढ़ा बननेक लिये बड़े काये कर। वास्तवमे अपनेको लघु 
मानना तो महती अज्ञानता है कि हम क्या हैं ? किस खेतकी 

मूली हैं ! यह ता महान् आत्माकों पतित बनाना है। उसके 
साथ अन्याय करना है। धरे, तुममें तो अ्रनतज्ञानकी शक्ति 
तिरोभूत है । अपनेको मान तो सही कि मुझमे परमास्मा द्ोोनेकी 

शक्ति विद्यमान है। आत्मा निर्मल होनेसे मोक्षमागेत्री साधक 
है, और आत्माही मलिन द्ोनस संखारकी साधक है। अतः 

जहा तक बने आत्माकी मलिनता) दूर करनेका प्रयास करना 

हमारा कतंव्य है । 

देखिये, 'पफापाए जलस्यानि्मेलताबत् ! जलके ऊपर 
काई आ जानेसे जज्ञ मल्िन दिखता था और जब काई दूर 

होगई तो जल स्वच्छका स्वच्छ होगया । उसकी स्वच्छता कट्दी' 

ओर जगह नद्दी थी केवल काई लग जानेसे उसमे भलिनता थी 

से जब वह दुर हुई तो जल स्वतः स्वच्छ होगया। अब देखो, 
यह कपड़ा है। इस पर यद्द चिकनाई लगी हुई है इस चिकनाईकी 
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बजहसे उसमें धूलके कश लग गए जिससे वह मलिन होगया। 

बर जब सोडा साबुन लगाकर उसे साफ कर दिया गया तो यह 

बस्त्र स्वच्छ होगया | तो उस वस्त्रमें स्वच्छुता थी तभी तो वह 

इउजला हुआ, नहीं तो केसे ट्वोत्म ! हां, उस वस्त्रमे केवल बाह्य 

सलिनता अवश्य आगई थी, उसके धुल जानेसे वह जैसा था 

बेसा होगया। इसी तरह आत्मा भी रागद्वेषादिकके संयोगसे 

बिकारको प्राप्त हैं। रही थी उस बिकारताके मिट जानेसे वह 

जैसी थी बैसी होगई , श्रत्र देग्वो उस वस्त्रमे जो चिकनाई लग 

रही है, यदि वह नहीं मिटे और ऊपरसे चाहे जितना जलसे 

धो डालो तो क्या होता है ? क्योंकिशउस चिकनाईकी वजदसे 

बह फिर मलिनका सलिन हो जाअगा | इसी तरह आत्माके जो 
राद्ेषादिक है यदि वह नहीं मिटे और ऊपर शरीरकों खूब सुखाने 
लगे, तपश्चरण करने लगे तो क्या होता है ? तुषमासभिन्न क्वान 

हुआ नहीं, और उस तुषको ही पीटने लग गए तो बताओ क्या 

होता है ? अन्तरंगकी रागद्वेष परिशरति नहीं मिटी तो पुनः घही 

देह धारण दै। पयोयक्रो मिटानक्रा प्रयत्न नहीं है पर जिन 
फारणोंसे पयोय उत्पन्न हुई उन्हें मिटानेकी आवश्यकता है। 

श्सका श्लान अनिवाय है। जेसे मिश्री है। यदि उसे नहीं चखो 

तो कैसे उसका स्वाद आए कि यह मीठी द्ोती है। उसी तरह 

रागका भी यदि अनुभवन न होय तो क्या उसे मिटानेका प्रयत्म॑ 
शोय  “अ्रीतिरूपपरिखामों राग” | श्रीतिरूप परिणामका होना 
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राग है। और अप्रीति रूप परिणासका होना यह द्वंष है। 
ससारका मूल कारण यही राग द्वेष है। इस पर जिसने विजय 

प्राप्त करली उसके लिए शेष कया रद्द गया ? 

सच्चा पुरुषार्थ 
अब कहते हैं कि आत्माको पहिचानना ही सबसे बडा 

पुरुषाथ है । बह #'डकर तीथस्थानमें रहनेमें पुरूषाथ नहीं, 
परिडित महानुभाषों की तरह शानाजन कर जनताकी उपदेश कर 

छुमाग मे लगाना पुरूपा्थ नहीं, डिगम्वर घेष भी पुरूपार्थ नहीं 

सच्चा पुरूुपाथे तो वह है कि उदयके अलनुसार जो रागादिक होथें 

हमारे ज्ञानमें भी आये, उनकी प्रवृत्ति भी हममे हो, किन्तु हम 

उन्हें करमज़ भाव सम मकर इष्टानिष्ट कल्पनासे अपनी श्रात्माकी 

रक्षा कर सके | लग कहते हैं कि हमे शान्ति नहीं मिलती । 

अरे, तुम्द शान्ति मित्न तो कसे मिले १ एक क्षण रागादिकसे 

निशृत्त होकर शाति मुद्रासे बेठकर तो देखा केसा शातिका समुद्र 

उमड़ता है ? न कुडु करना ही आत्माका काम है। सन-वचन- 

कायके योग भी आत्माके नहीं हैं। वह तो एक निर्विकल्पभाव है । 

लोग कहते हैं. कि आत्माकी महिमा अनन्तशक्तिमें है। 
अरे, उसकी महिमा अनन्तशक्तिम नहीं। में तो कहता हू' कि 
पुबुलमे भी अनन्तशक्ति है। देखला, केत्रल ज्ञानावरणकर्मने 
आत्माके केबलब्ञानकों रोक लिया है ! पर आत्माती भी वह शक्षि 
है जा सम्यस्शन पेश करके अन्तमहृतभ कर्माका नाश कर 
परमात्मा वन जाय | तो उसकी सहिसा अनन्त शक्तिस नहीं। 
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उसका काम केवल देखता और जानना मात्र है। और देखना 

जानना भी क्या है ? यह चीज जेसी है वेसी ही है। 
लोग अपनेको कर्मा पर छोड़ देते हैं ! वे कहते हैं क्या करें 

हमारे कर्म मे ह्वी ऐसा लिखा था--कितनी श्रज्ञानता और कायरता 
है । जेसा कि श्रन्यमती कहते हैं, क्या करे भगवानकरो ऐसा ही 

मंजूर था जसा हो ये ज्ञोग भी कमके मत्थे सारा दोष मढ़ते हैं । 
पुरूषार्थ पर किचित् भी ध्यान नहीं देते । जिस शआरगममे पुरूषार्थ 

का इतना विशद बर्णन हो उसको ये लोग भूल जाते हैं। अरे, 
कर्माको दोष देनेसे क्या होगा ? जो जन्मार्जित कर्म है उसका 

तो फल उदयमें आएगा ही। भगवानको दही देखो | मोह नष्ट हो 

चुका, अहंत पद्मे विराजमान है। पर फिर भी दंड कपाट करो । 

दडाकार हो कपाट रूप हो प्रतर करो और लोकपूरण करो | यह 

सब क्या है ? बही जन्मार्मित कम ही ते उदयमे आकर ग्िर रहे 

हैं तो कमाके सहारे रहना ठीक नहीं हे । पुरूषाथे भी कोई चीज 

है । जिस पुरूषाथ पे केवलज्ञानकों प्राप्ति दोय उस पुरूषार्थकी 

ओर ध्यान न दो तो यह अज्ञानता ही हैं। समयसारस लिखा 
है -- 

शुद्दद्वव्यनिरुपणार्पितमते स्तत्त्वं समुत्पश्यतों । 

नेक द्रव्वगत चकास्ति किम द्रब्यातर जातुचित् ॥ 

ज्ञार्न जे यमवैति यक्त, तदय शुद्धर्व भाबोदयः । 
कि द्रव्यान्तरचुम्बनाडुलधियस्तत्त्वाच्च्यवन्ते जना: (२२॥ 
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अर्थ--अ्रचार्य कट्टते हैं कि जिसने शुद्धदरव्यके निरुपणमें 

बुद्धि लगाई है और जो तत्त्वको अनुभवता है ऐसे पुरुषके एक 

द्रब्यमें प्राप्त हुआ अन्य द्रव्य कुछ भी कद्ाचित् नहीं प्रतिभासता 

तथा ज्ञान अन्य क्षय पदार्थाको जानता है सो यह ज्ञानके शुद्ध 

स्वभावका उदय दै । ये लोक हैं थे अन्य द्रव्यके ग्रहणमें आकुस 

बुद्धिवाले हुए शुद्धस्वरुपसे क्यों चिगते हैं ? तो उस स्वरुपकी ओर 

्यान दो। परन्तु मोह ९ तेरी महिमा अचिन्त्य है, अपार है जो 

संसार मात्रको अपना बनाना चाहता है। नारकी की तरह 

मिलनेको तो कण भी नही; परन्तु इच्छा ससार भरके अनाज 

खानेकी होती है । 

अब देखिए, इस शरीर पर तुम यह कपड़ा पहनते हो तो 

क्या यह कपड़ा तुम्हारे अन्दर प्रवेश करता है ? पर सोद्दी जीव 

इसे अपना मान बैठते हैं। और चोट्टापन क्या है ? दूसरी चीज़ 

को अपनी मान लेना यही तो चोट्टापन है इस दुपट़्टेकों हमने 

अपना मान लिया जभी तो चोर हो गया? नहीं तो समझते पराया 

हैं। पर मोह मदिरामे ऐसा द्वी होता है। तुमने उसकी सी बात 

कही और उसने उसकी सी। इस तरह उस शुद्धस्वरूपकी ओर 

ध्यान ही नही देते । देखिए यह घड़ी इसने ले ली। इससे इम 
अपना काम भी निकाल रहे हैँ । पर अन्तरंगसे यहो समभते हैं 
कि अरे, यह तो पराई है। उसी तरह रागादिकोसे यदि जरूरत 
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पड़े तो काम भी निक्राल लो पर अन्तरंगसे यही जानों कि अरे 

यह तो पराई है। और जब तक भइया पर को पर और अपने 

को अपना नहीं समझा तब तक कल्याण भी कैसे होयगा ? यदि 

रागादिकोंको अपनाते रहोगे तो कैसे बंधनसे छूटना होगा 
बतल्लाइए । अत रागादिकोंकों हटानेवी आवश्यकता है। कैसी 

भी आपनि आजाय, समभो यह भी कर्मा का कजी है। समभावष 

से उसे सहन करलो। हा, उसमे हृष-विषाद मत करो। यह 

तुम्हारे हाथ की बात है। और भइया रागादिक नहीं हूटे तो 

मनुष्यजन्स पानेका फ्ल ही क्या हुआ ? ससार और फोई नहीं, 

रागादिक परिणति ही ससार है और उसका अभ थे ही समयसार 

ह्ढै । 

स्व्रामी समन्तभद्वाचाये युक्तयनुशासन ? के श्रन्तमे लिखते हैं-- 

कि' है प्रभा | में श्रापकी स्तुति रागसे नहीं करता हू , क्योंकि गुणोके 
गुणोमे अलुरगका हाना यही भक्ति कहलाती है। तो आपका 

गुण तो बीतराग है । इसटिए मैं उस वीतरागताका उपासक हूँ 

नेक रागका | और भी आगे < द्वाने लिखा कि में अन्य मते।का 

४, न रागान्न स्तोत्र भवति भवपाशब्द्िदि मुनौ । 
न चान्येषु द्वेपदपगुणकथाभ्यासखक्तता । 

किमु यायान्यायप्र# तगु एदंपघकञ्ममनसा | 

दितान्वेशापाय्स्तबगुणकथ्यसज्नगद्ित ॥ ६४ ॥ 
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राग है। और अप्रीति रूप परिणामका होना यह द्वेष है। 
ससारका मूल कारण यही राग द्वेप है। इस पर जिसने विजय 

प्राप्त कली उसके लिए शेष क्या रह गया ? 

सच्चा पुरुषा्थ 
अब कहते हैं कि आत्माकों पहिचानना ही सबसे बडा 

पुरुषाथ है । वह छोड़कर तीथस्थानमे रहनेमें पुरूषा्थ नहीं, 
पणिडत मदहानुभावाका तरह ज्ानाजन कर जनताको उपदेश कर 

छुमाग से लगाना पुरूपा् नहीं, दिगम्वर घेष भी पुरूपार्थ नहीं 

सच्चा पुरूपाथे तो वह है कि उदयके अनुसार जो रागादिक होथे 

हमारे ज्ञानम भी आवे, उनकी प्रवृत्ति भी हममे हो, किन्तु हम 

उन्हें कमेंज मात्र समझकर इप्टानिष्ट कल्पनासे श्रपनी आत्माकी 

रक्षा कर सके । लाग कहते हैं फि हमें शान्ति नहीं मिलती । 

अरे, तुम्द शान्ति मिले तो केंस प्रिल्ले ? एक क्षण रागादिकसे 
निगृत्त हकर शाति मुद्रासे बेठकर ते। देखे केंसा शातिका समुद्र 

उमडता है ? न कुद्ध करना ही आत्माका काम है। मन-धचन- 

कायके योग भा आत्माके नही है| बह तो एक निर्विकल्पभाष है । 

लोग कहते है फि आत्माकी महिमा अनन्तशक्तिमे है। 

अरे, उसकी महमा अनन्तशक्तिम नहीं। मै तो कहता हू' कि 

पुदूलम भी अनन्तशक्ति हैं। देखला, केत्रल ज्ञानावरशकम न 
श्राट्माक केचलज्ञानकों रोक लिया है| पर आत्मादी भी वह शक्ति 

है जा सम्यदश्शन पडा कर अन््तमुहूतेस कर्माका नाश कर 
परमात्मा बन जाय । तो उसकी महिमा अनन्त शक्तिम नहीं। 
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शसका काम केवल देखना और जानना मात्र है। और देखना 
जानना भी क्या है १ वह्द चीज जेसी है वेसी ही है। 

लोग अपनेको कर्मों पर छोड़ देते हैं । वे कहते हैं क्या करें 

हमारे कर्म में ही ऐसा लिखा था-कितनी अज्ञानता और कायरता 
है । जेसा कि अन्यमती कहते हैं, क्या करे भगवानको ऐसा ही 

मजूर था जसा हो ये लोग भी कर्मोके मत्ये सारा दोष मद़ते हैं । 

पुरुषार्थ पर किचित् भा ध्यान नहीं देते | जिल आगमसमे पुरूषार्थ 

का इतना विशद् वर्णन हो उसओो ये लोग भूल जाते हैं। अरे, 

कर्माको दोष देनेसे क्या होगा ? जो जन्माजित कम है उसका 

तो फल उदयमे आएगा ही | भगवानको दी देखो । मोह नष्ट हो 

चुका, अहत पदमे विराजमान हैं | पर फिर भी दंड कपाट करो। 

इडाकार द्वो कपाट रूप हैं। प्रतर करो और लोकपूरण करो । यह 

सब क्या है ? वही जन्मार्मित कर्म ही ते। उढयमे आकर खिर रहे 

हैं तो कर्माफे सहारे रहना टीक नहीं हैं । पुरुषाथ भी कोई चीज 

है ! जिस पुरूषार्थ वे केबलज्ञानकी प्राप्ति होय उस पुरूषाथेकी 
ओर ध्यान न दो तो यह अह्ञानता ही है। समयसारमे लिखा 
है -- 

शुद्धद्रत्यनिरुपणार्पितमतेम्तत्त्व॑ समुत्पश्यती । 

नेक द्रव्यगत चकारस्ति किस द्रव्यानर जातुचित् ॥ 

ज्ञानं जे यमवेति यत्त, तदय शुद्धस्बभाबोदय: । 
कि द्रध्यान्तरचुम्बनावुलधियस्तत्त्वाच्च्यवन्ते जना; ।र२॥ 
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अथ--अचाये कहते हैं कि जिसने शुद्धतव्यके निरुपणमें 

बुद्धि लगाई है और जो तत्त्वको अनुभवता है ऐसे पुरुषके एक 

द्रब्यमें प्राप्त हुआ अन्य द्रव्य कुछ भी कदाचित्त् नहीं प्रतिभासता 

तथा ज्ञान अन्य श्ञेय पदार्थोको जानता है सो यह ज्ञानके शुद्ध 

स्वभावका उदय है । ये लोक हैं वे अन्य द्रव्यके प्रहणमें आकुल 

चुद्धिवाले हुए शुद्धस्वरुपसे क्यों चिगते हैं ? तो उस स्वरुपकी ओर 

“यान दो | परन्तु मोह ? तेरी महिमा अचिन्त्य है, अपार है जो 

संसार मात्रको अपना बनाना चाहता है। नारकी की तरह 

मिलनेको तो कण भी नदी, परन्तु इच्छा ससार भरके अनाज 

खानकी होती है । 

अब देखिए, इस शरीर पर तुम यह कपडा पहिनते द्वोवो 
कया थद्द कपड़ा तुम्हारे अन्दर प्रवेश करता है ? पर भोही जीव 

इसे अपना मान बेठते हैं । और चोट्टापन क्या है ? दूसरी चीज़ 

को अपनी मान लेना यही तो चोट्ाापन है इस दुपटट को हमने 

अपना मान लिया जभी तो चार हो गया! नहीं तो समझते पराया 

है।। पर मोह मदिरामे ऐसा ही होता है | तुमने उसकी सी बात 
कही और उसने उसकी सी। इस तरह उस शुद्धस्वरूपकी ओर 

ध्यान ही नही देते । देखए यह घडी हमने ले ली । इससे दम 

अपना काम भी निकाल रहे हैं । पर अन्तरंगसे यहो समभते हैं 
कि अरे, यह तो पराई है। उसी तरह रागादिफोसे यदि जरूरत 
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पड़े तो काम भी निकाल लो पर अन्तरंगसे यही जानों कि अरे 

यह तो पराई है। और जब तक भइया पर को पर और अपने 

को अपना नहीं समझा तब तक कल्याए भी केसे होयगा ? यदि 

रागादिकोकोी अपनाते रहोगे तो कैसे बंघनसे छूटना होगा 

बतल्लाइए । अ्रत रागादिकोंको हटानेवी आवश्यकता है! कैसी 

भी आपत्ति श्राजाय, समझो यह भी कर्मा का कजी है। समभाव 

से उसे सहन करलो। हां, उसमे ह्ष-विषाद मत करो। यह 

तुम्द्रारे हाथ की बात है। और भइया रागादिक नहीं इटे तो 

मनुष्यजन्स पानेका फल ही क्या हुआ ? संसार और फोई नहीं, 

रागादिक परिणति ही ससार है और इसका अभ व ही समयसार 

हे । 

स्वामी समन््तभद्राचाय युक्तयनुशासन ? के अ्रन्तमें लिखने हैं- 

कि' है प्रभो ! में आपकी स्तुति रागसे नहीं करता हू , क्योंकि गुणीके 

गुणेमि अनुरागका हाना यही भक्ति कहक्ाती है। तो आपका 

युणा तो बीतराग है। इसलिए मैं उस बीतरागताका उपासक हू 
न के रागका | और भी आये - इाने लिखा कि में अन्य मतोका 

१, न रागाज्न स्तोच्र भवति भवपाशन्ब्िदि मुनौ । 
न चान्यपु द्वपणद्परुणकथाभ्यासखलता । 

किमु यायान्यायप्र ए्तगुण्दोषज्ञमनसा | 

टिता-वेषापायरतबगुणकश्[सन्नगदित ॥| ६४ || 
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क्यों खंडन ऊरता हू ) इसका यद मतलब नहीं कि मैं उनसे किसी 
प्रकारका हे प करता हू बल्कि इसलिए कि भे न्याय और अन्याय 

सागेका चतल्ाना चाहता था कि यह स्याग्र मार्ग है और यह 
अन्याय भाग है । मरा केवल इतना ही उह श्य था । तुम चाद्दे तो 

न्याय सा्गका ्रपन,ले' चाहे अन्याय सार्गकी । यह तुम्दारे हाथ 
पं! बात है । 

श्रत मनुध्यको ऋतश्षप्रायथ लिमेल रखनेको चेष्टा करनी 
चाहिए | उसीफी सारी सदिम्त ऐे । श्र खिक राज़ाकों ही देखिए 
जब वह ग्लानराजके गलम मय हुआ सर्प डाल छाए तो राजसे 
जाकर सदे हाठा कह [दिा। रानने कहा अर दठुमने यह क्या 

किया ? राजा बोत्य वह ता रब्तेस उता/ कर फ्रेफ देगा, गानाले 

बहा नह। यः वह स्व हमारे मुनि होगे तो नहीं फंक सकते, 

नहीं फेक सझते | याद रँक दिया होगा ते बह नगा हंते हुए भी 

हमारा मुनि नही | वहा दोनों जाकर पहुंच तो देखा कि उनके 

गल्ेमे सर्पके कारण तमाम चीटिया चिपक गई हैं । दूर से देखते 

ही राजाके हृदयम यह साम्यभावदी मुद्रा अंकित होगई । उसने 

सनभे सोचा $ सुनि हे तो सचमुच यहीं दे । रानीने उसी समय 

मुनिके ससीप प८चकर याड़ द्वारा इन चीटियोंको दूर किया। 
सो सतत्ब यही कि महिमा तो उसकी तभी हुई जब उसके हृदय 

मे सास्यभाव जाम्रव हुआ । और शास्त्रोमे भी क्या लिखा है ९ 
सन््प्यके अभिभ्रायका निरुल वदानेती चेष्ठा ही तो है। प्रथसानु- 
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योगमें वही पाप पुए्यकी कथनी है और चरणानुर्योगमें भी चह्दी 

मनुष्यके चारित्रका वर्णन है। गुरणास्थान क्या हैं ? मनुष्यके 

परिणामोंकी ही परिणति तो हैं। पहिले गुणस्थान मिथ्यात्वसे 

लेकर चौदहवें गुशस्थान अयोगी पर्यत मनुष्यमें ही तो समाते 
हैं। देवोंमें ज्यदासे ज्यदा चौथा गुणस्थान है। तिर्यच्रोंमि पांचवे 

तक और नारकियोंमें ज्यादा से ज्यादा चौथा है । तो मनुष्य यदि 

चाहे तो संसारकी संततिकों निबेल कर सकता है। कोई बड़ी 

बात नहीं । एक ने कहा रामायण तो सब गपोड़े बाजी है। उसमें 

सब कपोल कल्पित कलपनाए' भर रही हैं | दूसरा बोला यदि 

उसमें कल्पनाए हैं । तो यह तो मानोगे कि रावणने खोटा काम 

किया तो ज्ञोक निदाका पात्र हुआ और रामने लोक प्रिय कार्य 

किया तो सुयशका अजेन किया। वह बोला हा इसमे कोई 

आरर्पत्ति नहीं | तो शास्त्र बांचनेका फल ही यह हुआ कि अपनेको 

सुधारनेकी चेष्ठा करे। भगवानको मूर्तिसे भी यही शिक्षा 

मिलती है कि अपनेको उसीके अनुसार बनाए | उन्होंने रागट्ेष 

हटाया, मध्यस्थ रहे तुम भी वैसा ही करो । भध्यस्थ बननेका 

यत्न करो । गुरु और क्यों पुज जाते हैं १ उन्होंने वही समता 

भाव धारण किया । लिखा भी है-- 

अरि-मिन-सहल-मसान-क चन काँच-निन्दन-धुतिकरण । 

आधो-बवारण-अपि-प्रद्दरणमें सदा समता घरण || 
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सलुष्यको परिशामोमें समता घारण करना चाहिए। 

तुम्हारे दिलमें यदि प्रसन्नता हुई तो कह दिया कि भगवान 

आज तो प्रसन्न मुद्रामे है । बेसे देखा जाय तो भगवान न तो 
प्रसन्न हैं और न रूष्ट | अपने हृदयकी प्रसन्नताको तुमने 
भगवान पर आरोप कर दिया कि आज तो हमें मूर्ति श्रसन्नमना 

दिखाई देती है पर देखो तो बढ जैसेकी तेसी हीं है । अतः मनुष्य 
यदि अपने परिणामो पर दृष्टिपात करे तो संसार बंधनसे छूटना 
कोई बड़ी बात नही है । 

हम ही लोग अपनी शान्तिके बाधक हैं । जितने भी 

पदार्थ संसार में है उनमे से एक भी पदार्थ शान्त स्वाभावका 

बाधक नहीं । वर्तेनमें रक्खी हुई मदिरा अथवा डिब्बेमें रक्खा 
हुआ पान पुरूषमें विक्रतिका कारण नहीं । पदाथ हमें बलात्कार 
से बिकारी नहीं करता, हम स्वय विकल्पोंसे उसमे इष्टानिष्ठ 

कल्पना कर सुखी और दुखी द्वोते हैँ | कोई भी पदार्थ न तो 

सुख देता है और न दुख देवा है, इसलिए जद्दां तक बने 

आभ्यन्तर परिणामोंकी विशुद्धता पर सदेव ध्यान रहना चादिए। 

आगे कहते हैं कि ब्रद्मचयेत्रत द्वी सब अतोंमें उत्तम हैं । 

इसके समान और कोई दूसरा त्रत नहीं है । जिसने इस ऋतको 
पाल लिया उसके श्रन्य ब्रत अनायास ही सध जाते हैं। पर इस 

ब्रतका पालन करना कोई सामान्य घात नहीं है। सी विषयक 

रागका जीतना बड़ा कठिन है ! पहले पार्सी थिएटर चक्षते थे। 
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एक थिण्टर में पार्सी था, उसकी स्त्री बड। खूबसूरत थी । बे ढोर्नों 

स्टेज पर अपना खल जनन््ताको बनलाते थे । एक दिन वह द््ी 

स्टेज पर अपना पार्ट कर रही थी | एक मनुप्यन एक कागज पर 

छुड लिखकर स्टेज पर फंक दिया | रस स्भीन उस्त कागज+ा 

डठाकर बाँचा | बाचकर उस कागज़का दियासलाईसे जलाकर 

अपने पैरोंसे कुचल दिया | इधर तां उसने कागजको छुचल्न दिया 

ओर उधर उस मनुप्यन क्टारस »पना गला काट लिया। तो 

स्री मंबधी राग बा दुसदाई होता 3 । एक पुम्तकर्मे लिखा है - 

ससारमे शूरवीर कौन है ? उत्तरम बनताया-जों तरुण 

स्लियाके कटाक्ष वाणास बीवा जाने पर भी बिकार भावकों प्राप्त 

नहीं हुआ । वास्तवम शूरबीर ते। वहा है । 

और स्त्री सम्पधी भोग भी क्या है? उसमे कितनी दूर 

का सुख है । अन्तम तो इससे बेराग्य होता ही है । आपके उत्शंन 

सेठबी कथा तो आगमम ही हिख्थ। है | मत हरिका हो देअवण । 
उनकी स्त्रीका नाम पिंगला था | एक बार अपनी [प्रयतम। स्ञका 

दुष्चरित्र देखकर वे ससारस विरक्त हाक्र योगी हो गए थे । | 

स्त्रीक विषय मे उस समय उन्हाने यह श्लोक कहा था ++ 

४ ४ चिन्तयासि सनत सयि सा बिरक्ता । 

साप्यन्यमिच्छुति जन स जनोंउन्यसक्त || 

अस्मत्कृते च परितृप्यति काजिदन्या । 

घिक् तां चत च मदन च इमां च मां च ॥? 
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क्यों घंडन हरता है ? इसका यद सतलब नहीं कि में उनसे किसी 
प्रकारका हैं प करता हो बल्कि उसलिए कि में न््याग्र और अन्याय 

सा्गेकों बतलाना चाहता था कि यह न्याय मार्ग है और यह 
अन्याय मार्ग है | मेरा केवद उतना ही उहहय था । तुम्त चाहे तो 
न्याय सागेको अपनाले' चाहे अन्याय सार्गका । यह नुम्दारे हाथ 
को लात है | 

खत मनुष्यतों अभिषाय निमेल रखनेकी चेष्टा करनी 

चजाड़िए ! उसीऊफ़ी सारी महि्ण १ । % शिक शज्ञकों ही देखिए 

जब वह मुनराजके राज मय हुआ सर्प झल ऋाए तो रानोसे 

जाकर सब हातक्त कह दवा | रानीन कहां अरे हुशसे यह क्या 

किया ? राचा[ कोणा बह ता गल्तैसे उता'क्र फेक देशा, राज॑प्ने 

कहा नहा पद बह सच हमारे मुनि हरे ता नहीं फेंक सकते, 

नहीं फंक सकते | यदि फ्रेक दिया होगा तो बह नगा होते हुए भी 

हसारा मुनि नहीं ] वहा दोनों जाकर पहुंचे तो देखा कि उनके 

सलेसे सपके कारण तमास चीटियां चिपक गई हैं । दूर से देखते 

ही राजाके दृदयमे वह साम्यभावकी मुद्रा अकित होगई । उसने 

सनमे सोचा फि मुनि हे तो सचमप्रुच यही दें । रानीने उसी समय 

मुनिक समीप पह बकर खांड द्वारा उन चीटियोको दूर किया। 
सो मतताब यही कि महिमा तो उसकी तभी हुई जब उसके हृदय 

मे साम्यवाव जामत हुआ । और शास्त्रोंस भी क्या लिखा है? 

सन्ध्यके अ्रमिप्रायोका निभल बरानेवी चेष्ठा ही तो है | प्रथमातु- 
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योगमें वहीं पाप पुए्यकी कथनी है और चरणानुयोगमें भी वही 

मनुष्यफे चारित्रका वर्णन है। गुरणस्थान क्या हैं ? मनुष्यके 

परिणामोंकी ही परिणति तो हैं। पहिले गुणस्थान मिथ्यात्वसे 

लेकर चौंदहवें गुशस्थान श्रयोगी पर्यत मनुष्यमे ही तो समाते 
हैं। देवोंमें ज्यदासे ज्यदा चौथा गुणस्थान है। तिथचोंमें पांचवे 

तक और नारकियोंमे ज्यादा से ज्यादा चौथा है । तो मनुष्य यदि 

चाह्दे तो संसारकी संततिऊों नि्बल कर सकता है। कोई बड़ी 

बाद नहीं । एक ने कहा रामायण तो सब गपोड़ बाजी है । उसमें 

सब कपोल कल्पित कलपनाए' भर रही हैं । दूसरा बोला यदि 

उसमें कक्ष्पनाए' हैं। तो यह तो मानोगे कि रावणने खोटा काम 

किया तो लोक निंदाका पात्र हुआ और रामने लोक प्रिय कार्य 

किया तो सुयशका अजेन किया। वह बोला हा इसमे कोई 

आपत्ति नहीं । तो शासत्र बाचनेका फल ही यह हुआ कि अपनेको 

खुधारनेकी चेष्टा करे। भगवानको मूर्तिसे भी यह शिक्षा 

मिलती है कि अपनेको उसीके अनुसार बनाए | उन्होंने रागद्वेष 

हंटाया, भध्यस्थ रद्दे तुम भी बेसा ही करो । मध्यस्थ बननेका 

यत्न करो । गुरु और क्यों पुज जाते हैं. ? उन्होंने वही समता 

भाव धारण किया | लिखा भी है-- 

अरि-मित्र-महल-मसान-क चन-कांच-निन्द न-धुतिकरण । 

अधो-वतारण-असि-अद्दारणमें सदा समता घरण ।। 
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मनुष्यको परिणासोमें समता धारण फरना चाहिए। 

तुम्द्दारे दिलमें यदि प्रसन्नता हुई तो कट्ट दिया कि भगवान 
आज तो प्रसन्न मुद्रामें है । बैसे देखा जाय तो भगवान न तो 
प्रसन्न हैं और न रूष्ट | अपने हृदयकी प्रसन्नताको तुमने 
भगवान पर आरोप कर दिया कि आज तो हमें मूर्ति श्रसन्नसला 
दिखाई देती है पर देखो तो बह जैसेकी तेसी हीं है | श्रत मनुष्य 
यदि अपने परिणामों पर दृष्टिपात करे तो संसार बंधनसे छूटना 
कोई बड़ी बात नहीं है । 

हम ही लोग श्रपनी शान्तिके बाधक हैं । जितने भी 

बदाथ संसार में है उनमें से एक भी पदार्थ शान्त स्वाभावका 
बाधक नहीं । वतेनमें रकक््खी हुई मदिश अथवा डिब्बेमें रक््खा 
हुआ पान पुरूषमें विक्रतिका कारण नहीं । पदाथे हमें बलात्कार 
से विकारी नहीं करता, दम स्वय बिकल्पोंसे उसमें इशष्टानिष्ट 

कल्पना कर सुली और दु सी होते हैं | कोई भी पदाथे न तो 

सुख देता है और न दु.ख देता है, इसलिए जहां तक बने 

आशभ्यन्तर परिणामोंकी विशुद्धता पर सदेव ध्यान रहना चाहिए। 

आगे कहते हैं कि ब्रद्गाचर्येत्रत दी सबे ब्र॒तोंमें उत्तम है । 

इसके समान और कोई दूसरा त्रत नहीं है । जिसने इस ब्रतको 
पाल लिया उसके अन्य व्रत अनायास ही सघ जाते हैं | पर इस 

बतका पालन करना कोई सामान्य बात नहीं है। कली विषयक 
रागका जीतना बड़ा कठिन है। पढ़िले पार्सी थिएटर चलते थे । 
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एक थिण्टर से पासी था- उसकी स्त्री बड़, खूबसूरत थी । वे दोनों 

स्टेज पर अपना खेल जनताको बनलाते थे । एक दिन ब्रह सी 

स्टेज पर अपना पार्ट कर रही थी । एक मलुष्यने एक कासज पर 

कुछ लिखकर स्टेज पर फेक दिया । उस स्रीन उल्ष कामजओओो 

उठाकर बाँचा | बाचकर उस कामजकों दियासलाईसे जलाकर 
अपने पैरोंसे कुचल दिया । इवर तो उससे कागजको कुचल दिया 

आर उधर उस मसनुप्यन क्टारस पना गत्ला काट क्िया। तो 

स्त्री संबंधी राग बड़ा दुखदाई होता है । एक पुस्तकमे किखा है - 

ससारमे शूरबीर कौन है ? उत्तरमे बवलाया-जोा तरुण 

ख्ियोके कटाक्ष चाणास वीवा जाने पर भी विकार भावक प्राप्त 
नहीं हुआ । वास्तवमे शुरबीर नो बही है । 

और स्त्री सम्बंधी भोग भी क्या है? उसमे कितनी दर 
का सुख है । अन्तमे ता इससे वेराग्य द्वाता दी है । आपके धुदर्श न 

सठबी कथा दी आशमम ही हिखेी है | मत दरिको ही देखिए ) 
उनकी स्त्रीका नाम पिंगला था । एक बार अपनी प्रियतमा स्त्रीका 

दुष्चरित्र देखकर वे ससारसे विरक्त होकर योगी हों गए थे । 

सत्रीक विषय से उस समय उन्होंने यह श्लोक कहा था --- 

“दा चिन्तवयामि सतत माय सा विरक्ता । 

साप्यन्यमिच्छति जन स जनोडन्यसक्त |) 

अम्मत्कृते च परारतुष्ियाति कार्चिदन्या 

घिक् तां च त च मदन च इसमां चर्मां च (7? 
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श्रथोत् जिसका मै निरन्तर चिन्तवन किया करता हूँ बह 
मेरी स्त्री मुझमे विरक है | इतना दी नहीं किन्तु दूसरे पुरुष पर 

आसक् है और वह पुरुष किसी दूसरी रत्नी पर आसक्त है तथा 
बह दूमरी म्त्रो मुफार प्रसन्न है। अतएव उप स्त्रीको उस पुरुष 

को उस कामदेवकों इस ( मेरी स्त्रीक, ) को और मुभकों भी 

घ्रिक्कार है। कार्तिकेयमुनिन कार्निकेयानुप्रेज्ञाक श्रन्तमे पाच 

बाल ब्रह्मबारियाओ ही नमम्कार छिया है । 

तो इस रागसे बिरक्त दाना अत्यन्त कष्टसाध्य है। और 
जिसको विरक्तता हो जाती है उसके लिए भोगोंका छोड़ना कोई 

बड़ी बात भी नहीं होती | पंडित ठाकुरप्रसाद जी थे । वे दो 

बिषयाके आचाये थे | उनकी दूसरी स्त्री बड़ी खूबसूरत थी। 
पड़ित जी उस पर पूर्ण आसक्त थे। उस समय उनकी आय 
४०) रू० माहवार थी तो उस ५०) रू० में से वे १०) रू० मासिक 

अपनी स्त्रीको देते थे । जब उनकी तरक्की १००) रू० मासिक हुई 

तो वे २०) रू० उसको देने लगे। और वह स्त्री सब रुपया 

गरोबोको बाट दिया करती थी | जब उनके ५४००)ह० माहवार हए 
तो १००) रू० उसे देने लग गए । उन रुपयोंको भी वह दानमे 

दे दिया करतो | एफ दिन पंडितज़ो ने कह्ाा--'देखो पेसा बहुत 

कठिनतासे कम/या जाता है। तुम दानमे व्यथ ही इतना रुपया दे 

दिया करती हो । बह बोली--पडितजी कौन हम आपसे रुपया 

सागने जाते हं। तुम्हारी खुशी होती है तो तुम स्वयं ही देते हो । 
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एक दिन की बात है| स्त्रीने पंडितनीको बुल'कर कष्ा-देखों 

आज तक हमने आपके साथ इतने दिनों तक भोग भोगे पर हमें 

विषयोभे कुछ भी मजा नहीं आया। ये आपके दो बाल बच्चे 

हैं | सेमालिए | आजसे तुम हमारे भाई हुए ओर हम तुम्हारी 

बहिन हुई | पडितजों ऐसे बचनोंको सुनकर अबाक् रह गए । 

अन्तमे वे उससे बोले बहिन तुमने मुझ आज चेतावनी देकर 

संभाल लिया नही तो में भोगोमे आसक्त होकर न जाने कौनसी 

टर्गतिका पात्र होता 4 तो भोगोंसे विरक्त रहने ही मे मनुष्यक्री 

शोभा है । स्त्री सम्बन्धो रागका घटना ही सत्रस्व है। जब इस 

सबन्धी राग घट गया तब अन्य परिग्रहसे तो सुतरा अनुराग 

ब्रट जाता है । 

ससार वृद्धिका मल कारण स्त्रीका समागमही है। स्त्री 

समागम होते ही पॉचो इन्द्रियोके विषय स्वयमेय पुष्ट होने लगते 

है | प्रथम तो उसके रूपका देखकर निरन्तर देखनकी अभिलाणा 

रहती है, वह सुन्दर रूपवाली निरन्तर बनी रहे, इसके लिए 

अनेक प्रकारके उपटन तेल आदि पदार्थाके सम्नहमे व्यस्त रहता 

है। उसका शरीर पसेव आदिसे दुर्गन्धित न होजाय अत- 
निरन्तर चंदन, तेल, इत्र श्रादि बहुमुल्य बस्तुओका सग्रह कर 

उस पुतलीकी सम्भालमें सलग्न रहता है। उसके केश निरन्तर 

ल्बायमान रहे अत उनके शअथ नाना प्रकारके गुलाब, चमेली, 

केत्रड़ा आदि तेलोका उपयोग ऋरता है। तथा उसके सरस कोमल 
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मधुर शब्दोंका अवण कर अपनेको धन्य मानता है और उसके 
द्वारा सम्पन्न नाना प्रकारके रसास्वादकों लेता हुआ फूला नहीं 

समाता । कोमलां गको स्पर्श करके तो आत्मीय ब्रह्माचयंका और 

बाह्ममे शरीर-सौन्द्येका कारण वीये पात होते हुए भी अपनेका 
धन्य मानता है | इस प्रकार स्त्रीके समागमसे ये भोही 

पंचेन्द्रियंके विषयमे मकड़ीकी तरह जालमे फेस जाते हैं। 

भर हरि महाराजने जो कहा है चद्द तथ्य हो है-- 

मत्त भ-कुम्भ-दलने भुवि सन्ति शूरा । 

केचित्मचणडमगराजवधेडप दक्षा ॥ 

किन्तु ज्वीमि बलिना पुरत प्रसह्य । 
कन्दप-दर्प-दलने बिरला मनुष्या. | 

अथातू-संसार मे मदोन्मत्त हस्तीके कुम्भस्थल विदारणा 

करने वाले श्रबीर है, और कुछ तेजस्वी सिंहके वध करनमे 

भी दक्ष हे किन्तु में कहता हू कि इन बलवानोंमे ऐस मनुष्य 
बविरले ही हैं जो काम देवके दर्प (घमरड) को दुलने (नष्ट करने) 

में समथ हों ! 

परिग्रह ही दुःखका कारण है | 
अब कहते हैं कि संसारमे परिप्रह ही दु खकी जड़ है । 

इस दुष्टने जहा पदापण किया वहीं कलह विसयवाद मचवा 

दया देखलो, इसकी बदौलत कोई भी प्राणी ससारमे सुखी 

नहीं है । एक गुरू और एक चेला थे । वे दोनों लिंहलद्वीप पहुचे । 
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वहाँ गुरुने दो सोनेकी इंट लीं और चेलाकों सुपुद कर कहा कि 
इन्हें सिर पर घर कर ले चल । वह ईटे कुछ भारी थी) अत 

चेलाने मनमे सोचा देखो” गुरूजीं बडे चालाक हैं। आप तो 

स्वयं खाली चल रहे है और मुझे यह भार लाद दिया है! 

दोनों चले जाते हैं | गुरू कहता है. 'चेला? चले आओ | बडा 

मय है ।' चेल्ला बोलता है-हा, महाराज चला आता हू' ।” आगे 

भार्गमे एक कुआ मिला । चेलाने उस ईटोंको उठाकर कुए भे 

पटक दिया | गुरूने कहा--चिल्ा चले आओ आगे बडा भय 

है !! चेजा बोला-हा, महाराज ! परवाह भत करो। अब आगे 

कुछ भय नहीं हे ।? तो परिग्रह ही बोम्का है। इससे जितना 
२ सभत्व हुटाआगे उतना २ सुख प्रकट धोगा। जितना २ 

अपनाओोगे उनना ही टुख मिलेगा । 

एुक्र ज्ञगह चार लुटेर श्रे | वे कही से 96५ ०) हर 

टूटकर लाए । चोरोने टाई ढाई सौ रूपये आपसमभे बाट लिए । 

एकन कहा-अरे, जरा बाजारसे मिठाई तो ल्ञाआ, सब मितकर 

परस्पर बेठकर खाबेंगे । उनमेस दो लुटर मिठाई लेन चल दिए । 

इन्त्न आपसभ साचा यदि जहरके लडइ बनशकर ले चल ता 

बडा अच्छा हो | वे दोणे सततेही प्राणान्त होगे और इस तरह 
वे ४८८! रुपये भी अपन हाथ लग जायेगे । उधर उन्होने भी 

यहां विचार क्या क्रि याद वे ४००) रुपये अपने पास आजाएँ 
तो 5डा अच्छा है और उन दोनाको मार नेके लिए उन्होने भी 
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तीर बाण रख लिए | जब वे दोनों लड्डू लेकर आए तो इन्होंने 
तीर बाशसे उनका काम तमाम किया और जब उन्होने लड्डू 

खाए तो वे भी दुनियांसे चल्न बसे | 

अत' संसारमे परिप्रहददी पच पापोंके उत्पन्न हानेमे 

निमित्त होता है । जहा परिग्रह है, चहा राग है, और जहां राग 
है कहीं आत्माके आकुलता है तथा जहा आकुलता है, वही दुख 

है एवं जहां दुख है वहां ही सुख गुणका घात है, और सुख- 

गुणके घातहीका नाम हिंसा है। संसारमें जितने पाप हैं उतकी 

जड परिप्रह है। परिग्रहके त्यागे बिना अद्विंसा तत्त्वका पालन 

करना अ्रसम्भव है। भारतवर्षमे जो यज्ञादिकसे हिंसाका प्रचार 

होगया था, उसका कारण यही तो है, कि हमको इस यज्ञसे 
स्वग मिल जावेगा, पानी बरस जावेगा, अन्नादिक उत्पन्न होंगे, 

देवता प्रसन्न होगे यह सब क्या था ? परिअ्रह ही तो था। यदि 

परिम्रहकी चाह न होती तो निरपराघ जन्तुओंको कौन मारता ? 

शआराज यह परिग्रह पिशाच न होता तो हम उच्च हैं, आप नीच 

है, यह भेद न होता | यह विशाच तो यहां तक अपना प्रभाव 

प्राणियों पर यालिब किए हुए है क्रि सम्प्रदायवादोने धर्म तक 
को निजो मान लिया है। और उस घर्मकी सीमा बांघ दी है । 

तच्वद्ृष्टिसे धर्म तो आत्माक्री परिणति ल्शेयका साम है, उस 

हमारा वर्म है यह कहना क्या न्याय है ? जो धर चतुगेत्कि 

प्राणियोंमे विकसित होता है. उसे इने-गिते मनुष्योमे मानना क्या 
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न्याय है ? परिग्रह पिशाचकी ही यह सहिमा है जो इस कूपका 

जल तीन वर्णोके लिए है, इसमे यदि शूद्रोके घड़े पड गये तब 
श्रपेय होगया ! ट्ट्टीमे होकर नल आजानेसे पेय बना रहता 

है! अस्तु, इस परिम्रह पापसे ही ससारके सब पाप होते हैं । 
एक थक्ता हुआ मनुष्य कुए पर जाकर सो गया। वह 

स्वप्नमे देखता है कि उसने किसी दुकान पर नौकरी की, वहांसे 

कुछ धन मिला तो एक जायदाद मोल ली। फिर वह देखता 

है कि उसकी शादी होगई और एक बच्चा भी उत्पन्न होगया। 

फिर वह देखता है कि बगलमे बच्चा सोया हुआ है और उसके 

बगलमे स्त्री पड़ी हुई है। अब उसकी स्त्री उससे बहती है कि 

ज़रा तनिक सरक जाआ, बच्चेकों तकर्लक़ होती है । वह थोडा 
सरक जाता है । उस ८ स्त्री फर कहती है कि तनिक और सरक 

जाओ, वनिक और सरक्र जाओं। अन्ततोगत्वा वह थोडा 

सर ते सरकते धड़ामसे कुएमे गिर पद्य। जब उसकी नींद 

खुली तो अपनको कुएमे पडा हुआ पाया । बड़ा पछताने लगा । 

डथरसे एक मनुप्य उप्ती कुए पर पानी भरन आया। इसने 
नीचेसे आवाज दं-भाई कुएसे से मुझ निकाल लो। उसने 

रस्सी डालकर उसको येन केन प्रकारेण कुएमेसे बाहर निकाता। 

जम वह निकल आश तो दूसरा मनुष्य पूछता है 'भाई-तुम 
कौन हो ९?! इसने कटा-पहिले तुम ब्तताओ, ठुम कौन हो १ 

बह बोला "मैं एक यृहस्थी हूँ ।? उसने जवाब दिया 'जब एक 
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मुझ यृहस्थीकी यह दशा हुई तो तू दूमरा केसे जिन्दा चला 
आया ।! 

बन्धका स्वरूप 

अब यहाँ पर बन्धका स्वरूप बतलाते हैं। निश्चयसे इस 

आत्माके केबल एक रागही बन्धका काएण है। जैसे तेल मदेन 

युक्त पुरुष अखाडेकी भूमिमे रजऊर बँधता है,-लिप्त होता है। 

बेसे ही रागादिककी चिकनाहट जीवको बन्धकी कराने वाली है। 

अब देखो लोक व्यवहारमे भ; हिंसा उसे कहते हैँ. जिसने पर 
जीवका घात किया हो । लेकिन पर जीवका घातना यह बन्धका 

कारण नही है । बन्धका केवल अन््तरंगमें उसके मारनेके भाव 
हैं। आचायोने 'प्रत्तयोगात्पाणव्यपरोपणं हिंसा? इस सूत्रको 
रच दिया । इसका मतलब यही कि प्रमादके निमित्तसे प्राणोंका 
वियोग करना हिंसा है। अत प्रमादसे किसी भी कार्यको करना 

हिंसा है। तुमने प्रमादक बशसे कोई भी कार्य किया, चाहे 
उसमे द्विंसा हुई हा अथवा नहीं, लेकिन उसमे हिंसाका दूषण 

लग गया। श्रप्रमादमे यदि जीव हिंसा भी होगई तो उसमें हिंसा 
सम्बन्धी बन्ध नहीं, क्योकि तुम्हारा काम केवल देखना और 
प्रमादकी विडारना था सो कर लिया। अतः सब अन्तरगसे 
बन्धकी क्रिया होती है। बाह्य वस्तुओसे कोई बन्ध नहीं' होता 

यदि बाह्य वस्तुओंसे ही बन्ध द्ोता तो समवसरणामें लक्ष्मी 
सहित ज़िनदेव विराजमान हैं पर फिर भी उनके बन्ध नहीं 



क्योंकि वहा अन्तरंगमे रागादिक कल्ुपता नहीं है। और 

क्या है ९ 

अब जो यह कहना क्रि में पर जीवकों जिलाता तथा 

मारता हू' यह अध्यवस्वन करना भी मिथ्या है। प्रत्येक ज॑,व 
अपनी आयुसे जीबित रहता दै और आयुके निपेक पूर होनसे 

मरण प्राप्त करता पे । कोई क्सीकी आयुको न देता है न हरताहै । 

छत्रमालका नाम प्रसिद्व है। जब भइया उसके पिताके नगर 
पर मुगलोन आक्रमण किया तो उसकी सारी सेना हार गई | 

कोई चारा न देखकर आप अपनो स्त्रां समेत भागनको एक 

थोड़े पर असवार हुए। स्थत्राफे उदरमे था गभे। ज्योहीवे 

भागनेक्ी तयार हुए उसा समय बह बच्चा पैदा होनया। अब 
वे दोनों बहुत असम जसमे पड़ गए कि अब क्या करना चाहिये 
ब्घर तो बच्चेका जन्म है और उधरसे सेनाका झ्राक्रमश | तो 

उ दाने अपन प्राण बचानेऊे लिए बच्चेका एक तरफ फेंका तो वह 

मकोड़ीके काइमे जा पडा। उसके ठीक ऊपर था एक मु 
सक्ल्वीका छत्ता । उसमेसे एक २ शहदकी वू द निकल और उस 

*च्चे के मुख्मे जा पडे | इस तरह सात दिवस व्यतीत होगए। 
जय वे ढठोनो वापिस लौटे और बच्चेडो वहा देखा तो हँंसता 

बेलता हुआ पाया | उन्हाने इसे उठा लिया और नगरमे आऊर 

कर बड़ी खुशिया मनाई । बही पत्र वीर छत्रसाल नामसे प्रसिद्ध 

हुआ, जिसने आगे चलकर मुगलेके दात रूट्र बिए । तो कहनेका 



€ उहे? १ 
ताहाय यही- छि जय मरजुष्यद्यी आयु. दोती है. ले इसके प्राय' 

ऐसे निर्मिच- मिल, जाया करते, हैं.! और देखो घुरदका भी ज़त्म 

इस! प्रकार होता है. बे 7उय्र अज्ति. स्मरण कर बानप्रस्था्र्त महूय- 

कर लेते हैं पर फिर उन डोजोंके काम आना जागत हेती है तो 

बड़ी उपद्ष्त कहा करते हैं। केन्ोंके सभोगकऋषामें स्त्रीके, गर्भ 

रह "जाता है । उपी समय अआुमिसज उस्हें सम्दोध्त' ऋहते,हुए 
कहने हैं. अरे; तुमने यहां आ्रत्मो, गेस्ता स्पक्रय मेखाग्रा | यह. 

तुम लोगेंति क्या फ्रिका-?- जिक्: दीक्षको >परिण, कर भाषत्म- 

कल्याण करना चाहिंए |था' वह तुमने :श्राप्माको पतित, बनाया 
यदि ऐस्क ही' रपएरव करना था लो'- घर 'कह काडेको छोड़ी था ९ 
ऐशो बांणीकी सुनकर उन्हें तीम्र- चेराम्य हो आता है। पुरुष तो: 
पुन' दीक्षा लेकर विहार कर जाता है पर स्त्री खेचारी क्ये। करे ९: 
उपके उहरमें तो गर्म है|. , अत्त:; जब धालकफा जन्स ड्रोतः हैः 
मो यह स्त्री ध्च्वेको लेकर ऋद्टतों है. 'ब्रेट़ा, ग्रवि तेरी आयु है ते 
तू' यहां बनमें भी श्रनायास .पाला ज़ा ख़कता है और श्रायु शेष 
नहीं है. तो मेरा आचलका दूध पीते हुए भी नहीं जी सकता । 

इतना कदकर बालकको वहां पड़ा छोड़ आप भी पुनः दीक्षा 

ज्ेकर अर्यिका हो जाती, है | तब वद्दी बालुक आग्रे चलकर नार- 
दोता है जो देवों द्रात लाय[ जाकर ऋषियों द्वारा पाता ज़ाता 
है, । दो अचुष्य आउुसे ही जोबित रहता है. भौर भायु न द्ोचेसे 
मर, प्राप्त करबा है अर अप फट, हा ॥ पतपफ हि वे 
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निशचयसे केवल अन्न्तरंगका अध्यवसान ही बंधका 

कारण होता है चाहे वह शुभ हो अथवा अशुभ । दाह्म वस्तुओं 

से बन्ध नहीं होता बह तो अध्यवसानका कारण है। इसीलिए 

चरणानुयोगकी पद्धतिसे बाह्य वस्तुओंका निषेध किया जाता 

है; क्योंकि जहाँ कारण होता है वहीं कार्यकी सिद्धि है। अत 

आवार्योने पराध्रित व्यवहार सभी छुड़ाया है केवल शुद्ध आनंद 
स्थरुप झपनी आत्माका द्वी अवल्लम्ब अहण कराया है। अरब 

देखिए सम्यम्दष्टिक चारित्रको कुचारित्र नहीं कहा और 

दृव्यलिंगी मुनि जो एकादश अगके पाठी हैं फिर भी उनके 

चारित्रतजो कुचारित्र बवला दिया ! तो केवल पढ़नसे कुछ नहीं 

होता जिस पठन-पाठनके फलस्वरुप जहा आत्माको बोधका लाभ 

होना चाहिए था वह नहीं हुआ तो कुछ भो नहीं किया | हम 

नित्य पुस्तकोंको खोलते हैं, उस पर सुन्दर सुन्दर पुट्ठ भो चढाते 

हैं पर अन्तरगका कुछ भी ख्याल नहीं करते तो क्या होता हैं १ 

अतःसब पअन्तरंगसे ही बधकी क्रिया होती है। यदि स्त्री 

भी त्यागी, घर भी त्यागा और दिगम्बर भी होगए, पर अन्तरग- 
की राग द्वेपमयी परिग्गतिका त्याग नहीं हुआ तो छुछ भी त्याग 

नहीं किया । सांपने केचुलीका तो त्याग कर दिया पर अ्रन्तरगका 

जो विष है उसका त्याग नहीं किया तो क्या फायदा ? जब 

तक आशभ्यन्तर परिम्रहका त्याग नहीं होता तब तक किश्वित् भी 

स्थाग नहीं कहलाता । श्रव देखिए, कुत्त को लाठी मारी जाती है 



( १३६ ) 

सो वह तो ज्ञाठी पकडता है, परन्तु सिंहका यह कायदा है कि बह 
लाठीको न पकड़ मनुष्यक्रो हो पकड़ता है। उसी प्रकार सम्यम्ह॒ध्रि 
अन्तरय परिमह जो शामादिक हैं उन्हें हटानेका यत्न करता 

है पर मिथ्यात्वी ऊपरी टीपटापमे हो घर्म मान बेठता है । एक 

आत कालकी लालामी है तो एक सायकालकी लालाभी । प्रात काल 

की लालामी तो उत्तर कालमे प्रक्रशत्रा कारण है और सायकालकी 

लालामी उत्तर फालमे अन्धकारका कारस है। दोनो दें लालमी 
ही | अत यह सब अन्तरंगके परिणामोंका जाति है। सुदर्शनसेठको 
रानीने कितना फुसलाया पर चह अपने सम्यक् परिणामों पर दृढ 

बने रहे । तो बाह्य पे कुछ भी क्रिया करो, क्या होता दै ? हम लोग 
निमित्तोको हृटानका प्रयःन करते हैं अरे, निर्मेत्तोंको हृटानेस 

होगा क्या ९ हम आपसे पूछते हैं | किस किस का निमिच बनाकर 

हटाओंगे ? तीनों लोको से निमित् भरा पड़ा है। तो बह अन्तरंगका 

निमित्त हटाओ जिसकी बजहसे अन्य नि्मित्तोंको हृटानेका पयत्न 

क्रिया जाता है। तो अन्वरंगमें चह् कलुषता हटनेकी आवश्यकता 

है । उस कलुषतासे ही बध होता है । तुम चाहे कुड् भी काये कये 

पर अ-्तरंगमे जुसे तुम्हारे अ्रध्यवसान है उसीके अनुसार बस्व 

होगा । एक मनुष्यने दूशरेको तलबारसे मारा तो तलवारकों कोई 

फासी नहीं देता । मनुष्य ही फांसी पर लटकता है। तो बाह्य 

बस्तुओदो त्यागनेकी आवश्यकता नहीं, आवश्यकता है अन्तरंग- 
के रागादिक त्यागढ्री सम्यक्त्वी क्रोध भी करता है पर अन्तरग 
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जानता है कि ये मेरे निज स्वभार्यकी चीज नहीं है । औद्धयिक 
परिणाम है मिटनेवाली चींज है| अत त्यागनेका प्रयत्न करता 

है ; यूद स्याग्रका ही ख़बस्थ मानता है। पंचम गुरास्थान देशब्रतमे 

अन्नतका त्याग किया, अप्रमत्तमे प्रमादव] त्याग किया और आगे 
चढ़ा तो सुद्मस्प्रपरायमे ल्भका त्याग किया औए क्ष.णमोहमे 
मोहका त्याग कर एक निज शुद्ध स्वरुपमे ही रह गया। इससे 
जेच घम्का अप़दृश स्याग प्रधान है| हम तोग बाह्य वरवुओंका 

त्याग कर अशान्तिकोीं बड़ा लेत हैं। अरे, त्यागवा यह मतलब 

थोड़े है। था । त्यागसे तो सुख और शान्तिका उद्धव दाना चाहिए 
था सो नहीं हुआ तो त्यागैसे' क्या लाभ उठोयी * त्याग थे 
ही। अडुलताका अमर है । वाह्य त्य|गकी वहीं तक 'मर्यादां है 
जहाँ तक वह ओऑत्मपरिणामोर्में निर्मेलताका' साधक 'हो । तो 

।'आध्यम्तरथरिप्रहका स्याग परसोिक्श्यर्क हैं। धर भई-या परिभह 
ल्इंअग-थह॒त मुर्शिकल्ष दै।कीई साम्रात्य घा्त नहीं है + झौर परिऋंस 
>हीःदेखाससार फगढ़ है 7[अवस्युम्दाहे प्रकिटमे दामा: अरे) हुए! है 

। शोखक्के कट ज़ालेका भूय हैं| हुधि है, नगे हैं हा उन्हे -कह्देका 

» आय है बलाओ./ | मेः परिम्रद्, , व्क्ागमे ही सु ब दे कु परिसहुको 
सम्नताकफस्से पर -दोप; दो डर ज।त्नो ,,म्ात्तों यद तो ससार वल॒को 

/ बढ़ाने बल है। भोजन खानुका निषेध् नहीं है, परन्तु दोष तो 

हि मामा; सरक्ा,उसम्र, मज़[ नदी, है । भगवान॒का पूजन भी 
ऋंगरे, परत्तु वह वो खानो कि क़ाजतु भोज्माग नहींहै। अत. 
अन्तरर में एक केवल शुद्धात्माका दी अनुभव करो | 
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“अब देखा कहते हैं. कि हम तुम एक हैं। मोहकी महिमा 
तो देखों | हम और तुम अलग अंलग कहते ही जा रहा है और 

' एक बेतला रहा हैं कि हमे तुम एक हैं। अंब सुभ देखो मुतनिके 

पास जाओ तो कया कहेंगे? यही कि, हम सरवेख हो जाओ 

और क्या? घर छोड़ी, बाल बच्चे' छोड़ो और नेग धड़ंग 

हो जाओ तो भइय्ा क्या करे उनक्रे उसी च्ञालका मोह है । जैनी 

कहते. हैं कि सब संसार जैनी हो जाए। मुर्लमान सबको 
मुसलमान हो जानेको कहते है. और ईसाई सबकी ईसाई बनाना 

| चाहते हैं | ती सब अपंस्री अपनी दपली अपना अपना राग 
08320 

अल्ापते हैं-कर्योंकि पनके, पास उसो 'चालका है है। अत 

सोहक़ी विज्चषण महिसा ै [मुनि तो जाते हैं,/ईकि सब सूंसार 
मुनि होजाए पर ह्ोय केसे ? संस[रका, चक्रदो ऐसा चला 

. आया है ।, : 

दजार ७०३5 

के जि पाना 

काई कहे कि दम,रो भ्राध्मान तो भोजन क़त्तो हो कही 

इसलिए हुम भ्राजन | क्यों करे-? ज्रत करो। कौन ,कद्दता है कि 

- मुम मोजन करे । "पर दो ही किस ब्रादः छुपाडकी ब्ेंदने।- सताने 

। लगेंगी | क्यों भोहकों सत्ता जो 'विधमान है। उसके झेते हुए 

भोज॑न/ कैसे नही: कसभे ? हॉं,'मोहें भजनके नष्ट होमयझारै। उनको 
काइ क्षुधाकों बेदना नहीं है | औरतरिकरारीर होते हुए भी इसकी 

' औेदमा ईनको नहीं संताती | “अतः मोंहमे दी शुधा लगती है । 

“तो कार्य धीरेश्धीरे ही होता है। वृक्ष मो देखो संभेक परे डी 
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फूलता फलता है। एक मनुष्य था। वह मार्गमें चला जा रहा 
था। इसने एक बुढ़ियाकों जाडेमें ठिठुग्ते हुए देखा। उस पर 

उसे दया आगई और अपना कम्बल उसे दे दिया | पर जाडा 
बहुत पड़ रहा था। उसे ठड सहन नहीं हुई तो आप किसी 

भकानमे घुस गया और वहाँ छप्पड़ खींचने लग गया। 'कौन 

है? मकान बलेने पूछा | वह बोला 'मैं है धमोत्माका दादा । 
बह तुरन्त आया और उससे छप्पर खचनेका कारण पूछा! 

उसने कट्दा-मेरे पास एक वस्व्ल था सो मगमे मैंने एक 
बुढियाकों दे दया। पर रुभे 25 बहुत लग रह थी तो मैं यहा 

चला आया | मकान वालेने क्हा-अरे, जब तुम पर ठंड सहन 
नहीं हुई तो अपना कम्बल उस बुढ़ियाक ही क्यों दिया? बढ 

चुप रहा और धीरेसे निकलकर अपना मार्ग जा नापा। तो 

तात्पय यही कि अपनी जितनी शक्ति हो उसीके अनुसार का 
करना चाहिए । मान बडाईम आकर शक्तिस परे आचरण करना 

तो उन््टी श्रपनी पू जी खोना है। 

वास्तवमे यदि विचार किया जाय तो कल्याण करनेमे 
कुछ नहीं है । केवल उस तरफ हमारा लक्ष्य नहीं है । जब नकुल 

शुक्र और बानर अदि तियचोंने अपना कल्याण कर लियाता 
हम तो मनुष्य है, सह्ली पंचेन्द्रिय हैं। क्या हम अपना कल्याण 
नहीं कर सक्ते ? अवश्य कर सकते हैं । 

मनुष्य यदि चाद्दे तो देवोंसे भी बड़ा बन सकता है । 
अभी त्याग मा्गकी अपना ले तो शआराज़ वह देवोंसे बड़ा श्रन 
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जाय | तो मनुष्य वास्तवमे क्या नहीं कर सकता ? वह तय, यम, 

संयम सब बुछ पाल सकता हैं जो देवोंको परम टुलेभ हैं। वे 

देव यदि तप करना चाहें अथवा सयम पालना चाहें तो नहीं 

पात सकते | ऊपररू हजारों बषे तक नहीं' खाबें पर अ्रन्तरंगमें 
तो उनवी चाह खानेकी नहीं मिटती। तो मनुष्य पयोय क्यों 

उत्तम बतलाई कि उसमे वाह्य,भ्यतर त्याग करनेकी शक्ति है । अरे 

देव ज्यादासे ज्ञाश नदीथरए द्वाप चज्ञे गए, पव कल्याण के, 

उत्सब देख लिए और क्या है । चौथे गुणस्थानसे तो आगे नहीं 

बढ़ सकते। पर मनुष्य याद चाहे तो चौदह गुणस्थान पार कर 

सकता है-यहाँ तक कि बह स्वार्थ-सद्धिके देवों द्वारा पूजनीक 

हो सकता हे | और तुम च.हो जो कुछ बन जाओ | चाद्दे पाप 

करके नरक चले जाओ चाहे पुण्योपाहज्ञन करके स्वगमे, और 

पाप-पुणयकी नाश कर चाह्दे मोक्ष चते जाओ। २४ गत्यागति 

है, चाह्दे किसीमे भी चले जाओ । यह तुम्हारे द्वाथकी बात है । 

अब माघनंदि आचायकों ही देखो। दूसरे आचायेने 
शिष्यसे कहा जाओ, उस माघनदि आचार्यफे पास, वही प्रश्नका 

उत्तर देंगे । तो क्या उनको उस प्रश्नका उत्तर नहीं आता था 
पर क्या करे ? उनको किसी तरह जो अपना पद बतलाना था । 

अत अपने पढकों पहिचानो। यही एक अत है। उसीका 

केबल अनुभव करं। । और देखो, यदि अनुभवमें आवे तो उसे 

मानो नातर अबर्देस्तो नहीं है । कुन्दकुन्दाचायेने यही कद्दा कि 
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अनुभवमें आये तो मानो नहीं तो मत मानो। जबदरबीका 
मानना माननेमें मानना नहीं हुआ करता । कोई कट्दे आत्मा तो 

अमूर्तिक हैं,. बह दिखती दो नहीं तो उसे देखमेकी क्या चेष्टा 
करे ९ तो कहते हैं. कि वह दिखनेकी चीज दी नहीं है, अ्रनुभव- 
गोचर है अ्रय लोकमे भी देखो जिसको दातरोग, होज्ञाता है 
उसका दुख वही जानता है । बाक्षमे वह रोग प्रकट नहीं दिखता 

पर डिसके दर्द है इसे द्वी श्रनुभव होता है. । तो ऐसी बात नहीं। 

बह्द तो, एक् अनुभवी चीज हद आचार्योनि स्पष्ट लिख दिया-- 

+ » समीचफह्य जेत्ता: जेतारं कमभृश्र॒ताम। 

+० | अप विश्वतत्चाना बढ़े तदगुणूलड़घए,॥ 
, ५ कद द्ेवक़ा . स्वरूप है 4 लिरारभी गुरू है| ॥ दयामयी, समे 
है,/झथवा: बढ उभर है सस्का बड़ी घर है।। रदि यह झुनुभव 
मे. झाद्दे ते! झ्यनो क़ूतर मक मात्तो | अत जैसे आत्मा अनुभव 

मेश्युवे की काइलेयुकरहै। .. . 9,७५७. ५ ,६ 
८75 श्न्र कहते हैं कि सब्र. वल्फ्रेके परिणाम , छुदे छदे हें । 

अप्राग्ने तमपसे परिशामोफे सघ“्क्लों-हैं ।.जीच ऋपते प्रद्चिखामोंका 

कतो है भोौऋ-अ्छील अपने फरिणामोक्ा सह .निरतझ नेयका सिद्धान्त 

दे (*पर मंसुष्यकोंजब तक मेदन्कान धकट महीं होता तब "तक 
वहां आयनेकों परद्र्योंका' कली अनुभव ? करता- है. | लेकिन पर* 

दक्योंकी कंती विकालमेः यहीं होता । जैसे तम्तुतायते ओो ताना 

कमा करके: ब्ररत्र देयार - किया, पर तम्तुकास़का कया एक-अंश भी 
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बन्त्रम गया ? उस्जका परिणामत बस्त्रम हआ और तन्तुदाय का 

परिणामन तन््तुबाय मे । पर तस्तुवाय ने वस्त्र बनाया ऐसा सत्र 

फोर व्यवहारस कहता ने पर नाए्यसे ऐसा नहीं है । वम्पकी 

क्रिया वस्त्रम ही ४६ हैं। अत वह वस्त्रका कती नहीं हे । ज्ञानी 

फेल थग्ने झानहा कता है । वह दूसरे ज्ञेयाको जानता है। 

याद पूर्बोपाजित कम्का उदय भो आता है तो इस कमेफल 

की वह जानता हा छ अत समतःस भाग लेदा हे । 

हम पर द्रव्याका अपनी मान लेते है तभी <खी होते हे । 

ई <ष्ट बस्तुका वि गह्णाता तस्वी होकर चिल्लाने लगे। 

९ उसे अपनी मान लिया | कोई अनिष्ट वस्तुका सयोग 

गया तो आत॑व्यान करने लगे । यह सब पराई वस्तुओं अपना 
माननका कारण है | ता आपा मानना भिथ्या है । यदि पुत्र उत्पन्न 

समभो हमारा नहीं है | स्त्री भी घरभे आई तो समझो पराई 
| ऐसा समको पर उनका बियोग भी हो जायगा तो तुम्हे दुख 

द्वर 

षट घ 
छल 

नहीं होगा । अब देखो, सुनि जब विरक्त हो जाते हे तो स्प्रीस 

रू त्व बुद्धि ही तो हटा लेते है। और जब वह स्त्री मुनिको 

पन््गाह लेती है तो क्या आहार नही लेते ? और उनके हृथमे 

भोजन भी रखती है तो क्या आख मसीच लते हैं. ९ नहीं।। उसे 

सते ढे, आहारफा भी शोधकर खाते हे पर उससे मुद्धो हटा 
हि 

लेने हू टुनिया भरके काय करो कौन निषेथ करता है ? पुत्रको 

पाती, ऊुद्धम्सकों खिल्लाओ पर अपनेसे जुदा समझी । इसी तरह 

लए! 
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पुदूगलकों खिलाओ पिलाओ पर समझो हमारा नहीं है। यदि 

इसे खिलाओगे नहीं तो बताओ काम केंसे देगा ? अरे, हाड 

मास चाम बने रहो इससे हमारा क्या बिगडता है ? बने रहो, 

पर इसे खिलाओ नही यह कहा का न्याय हैं १ इसे खिलाओं 

पिलाओ पर इससे काम भी पूरा लो। नौकरको मत खिलाओं) 
तो देखे के से काम करेगा ? मुनि क्या शरीरको खिलाते नही है ? 

इसे खिलाते तो है पर उससे पूरा २ काम भी लेते है | पुदूगलको 

खिलाओ पिलाओझो पर उसे अपना मत मानो | माननेमे ही केवल 

दोष है । रस्सीको से मान लिया तो गिर रहे हैं, पड़ रहे है, 
चोट भी खा रहे हैं। तो यह क्या? केवल ज्ञानमे ही तो 

रस्सीकी कल्पना करलौ। और रस्सी कभी से होती नहीं 

इसी तरह पुदूगल कभी आत्मा होता नही | पर अज्ञानसे मान 

लेते हैँ । बस यद्दी केवल भूल ढै ॥ उस भूलकों मिटाकर भेद- 
ज्ञान करो । समम्त्रे आन्मा और पुदूगल जुढ़ा द्रव्य है । तो भइया 

उस तरफ हमारा लक्ष्य नही' है । लक्ष्य करे तो ससार क्या है ? 

एक लकड़्ह्दारा था ' बढ रोज एक मन लफ़दीफा गठ्ढा 

लाता और बाजारमें बेंच देता। एक दिन उसने पणिडतजीसे 

व्याख्यान सुना | उसमे उन्होंने कहा कि यह पुदूगल जुदा और 

आत्मा जुदा है-यह सम्यग्दशन है। और फिर पंच पापोका 

स्वरूप बतलाया । उसने सोना मैं हिंसा तो करता हो नहीं हु । है 

ओर यह एक मन लकड़ीका गद्दठा लाता हू तो इसे अठ आनेमे 
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वेच लिया करूँगा । मेरे यही एक भाव हेगा। इस तरह भूठ 

भो नहीं बोहूँगा । में किसीकी चोरी तो करता ही नहीं' हू' ऋत 

चेरीका भी सहजमे त्याग हो जायगा। मेरे एक अकेली स्त्री 
है, इसलिए पर स्त्रीका भी त्याग कर दूगा । और पांच ८रिग्ह 
प्रमाण है। तो मुझे लकडी वेचनेमे आठ आने मिलेंगे ही! 
उममे तोन आने तो खानेमे खे लूँगा, दो आने बचाऊंगा, एक 
आना दान करूंगा और दो आने कपड़े आदिमिं खचे करू गा। 

इस तरह परिप्रह प्रमाण भी कर लूगा। ऐसा सोचकर उससे 

इसी समय पंच पार्पोका त्याग कर दिया। अब रोज भरे वह 

लकडी लाता और चाजारमे वेचनेको रख देता। उसके पास 

आहक आते और पूछते क्या लकडी बेचेगा ?” घह बोलता 
“वचनेके लिए ही तो लाया हू । आहक कहते क्या दाम लेगा! ? 

वह बोलता आउ शाने!। वे कहते कुत्र कमर करेगा बढ 
कहता “नहीं, मद्ाराज ! मेरी एक मन लकड़िया हैं, इसे तौलकर 

देखलो यदि ज्यादा द्वोय तो दाम देना, नहीं मव देना'। जय 

उन्होने गलकऋर देखा तो ठीफ एक मन निकली । उसे उन्होंने 

आठ आत दे दिए। इस तरह राज़ उप्की लकड़ी बिक जाया 

के तो । एक दिन जब वह लकड़ी ले जारद्दा था तो रास्तेमें एक 

कोने आगाज द॑। अरे, क्या ल्कडी बेचेगा ? उस कहा हा 
कया दाम लेगा, नोकरने पूद्रा। उसने कद्दा आठ आने!। 

धात आने लेगा' नौकर बोला | उसने कहा “नही ” । फिर उसने 
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बुलाया और कहा “अच्छा, साढ़े सात आने लेगा! । वह बोलो 

रे, तू क्रिस बेंबक्रूफका नौकर है। एक बार कह दिश नहीं' 

दूँगा | ऊपरसे उसका सेठ सुन रदह्दा था। धह एक दस गरम होके 

नीचे आया और बोला 'अजे, क्या बकता है?! स्सने कहा 
ठीक कहता ह' /” यदि तुम सत्य बोलते तो क्या तुम्हारा असर 

इस नौकर पर नहीं' पडता । सेठ और भी क्रोधित हुआ । उसने 
किर कहा यदि तुम क्रोबित होओगे तो में तुम्हारी पोल खोल 

दूंगा तुम महा बदगाश पर स्त्री लपटी हो। इसने दिनो तक 

शास्त्रश्रयवण किया पर कुछ भी असर नहीं हुआ | मेन एक बार 

ही सुनकर पच-पापाक़ा त्याग कर दिया । संठ उसके ऐसे बचन 
सुनकर एक दस सत्म गया। गज यह है कि उसने भ॑। उसी 

समय पच पापोका व्यूग़ कर दिया। तो देखे, उस पर बकाका 

टसर नहा पडा और उस लक्डह्यरे का उपदेश ”ग गया। ना 

हम सुमागे पर चलते है तब दूसरा पर अ- र पटदा है| हम मत 

है + “मार बच्चे कहना नही मानते । अरे, माने केस १ ठुम 

तो सुझागे पर चढ़ते नही हो वे केस तुम्हारा वहना भानें । 

बताओ | ठुम ता स्वयं शुद्ध भोजन करते नहीं फिर कहते हो 

क्रिबीसार पड़े गए। ये जितनी भी बीसारिया होतों हे सब 

अशुद्ध भोजन स्नेस होती हैं । तुम तो बाजारसे चाट उडाश्ा 

ओर घर आकर अयनी स्व्रीसे कहो कि बाजारका मन खाओ | 
और क्दाचनू खा र्भ। ले तो फिर कहते हो हमार। स्त्री बीबी 
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घन गई | अरे वीवी नदी, वह तो वादा होजायगी । आप स्थचय॑ 

शुद्ध भोजन करनेका नियम तो लो, घह दूसरे दिन स्वर्य शुद्ध 

चनान लगेगी | यदि तुम्हें फिर भी शुद्ध भोजन न मिले नो चक्की 
हो कर बेठ जाओ | दूसरे दिन व्ह स्वयं छपने आप पसना 
शुर कर देगी। तुम तो पर स्त्री लंपटो बनो और स्त्रीको 
भ्रदचर का उपदेश करो । आप घो रावण बजो और '्त्रीसे सती 
सता बननेकी आशा करा। कंसा अन्याय है? ध्यान दो-यदि 

स्त्रीको सीता रूपसे देखना चाव्ते हो तो तुम स्त्य॑ राम बनो, राम 
से काय +रो । दी तुम्हारी कामनाए सफ्ल होंगी । 

तुम फहले है। वि जतन भी स््यागी आते है चर यही 
उपदेश कर है कि यह त्याथो, बह त्यागो। तो बह तो तुम्हारे 
हितका हीं उपदेश करते है। अरे, तुम पर बस्तुओका अपना 
माने हुए हा तभी तो वह त्याजनेका इपदेश करते हें। और 
चोएटापन क्या है? पसई वस्तुको »पनी मानना यही तो चोस्टापन 
है । हो वह टुम्हारा यह चोग्टापन छुड़बाना चाहते है और वह 
रम्हें बुए लगत्य है , हा, यदि दुम्हार निजकी चीज छुध्याए ता 

सुम कह सकते हो। ज्ञान दर्शन तुम्हारी चोज ६ । उस 

अपनायें । जफिन पर द्रस्योझो क्यों अपनाते हो ? यह वहांका 
न्याय है ? अब चाह तुम्टार हितका ही उपदेश करते हैं। 

इस जीवके अनादिसे चार संज्ञाएं लग रही है। अब 
ध्द हार करना कौन खिसलाता है ? इसी तरह पुद्र्तमे 
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भी इसकी आत्मीय बुद्धि लग रही है। अरब देखो यह लाल 

कपड़ा दम पहिने हुए हैं। तो इस लाल कपड़ेको पह्दिनरे से क्या 

यह शरीर लाल होजाता है ? यह कपड़ा इतना लम्बा चौड़ा है, 
इतना मोटा पतला है तो क्या यह शरीर इतना लम्बा चौड़ा 

हुबला पतला होजाता है ? नहीं। इसी तरह यह शरीर कभी 
आत्मा होता नहीं। इस शरीरमे जो पूरण गलन स्पभाष है वह 

कभी आत्माका नहीं होता । इससे सिद्ध क्लोतरा है कि जो पुदूगलकी 
क्रिया है वह तिकालमे आात्माकी क्रिया नहीं है। अपनी बस्तुफो 
अपना मानना ही बुद्धिमानोंका कार्य है। 

तो भश्या यह कोई बड़ी बात नही' है । इस तरफ केवल 

हमारा लद्षय ही नद्ी' है। पर कमसे कमर इतना तो जरूर होजावे 
कि इस पुद्गलसे यह्द अभिप्राय हटा ले कि 'इद्स मम! यह मेरा 

है । श्रद्धामे यह तो बिलकुल जम जावे। हम तो कहते हैं कि 

चआारित्रको पालो या मत पालो कोई हज नही । गृहस्थीके स्यागकी 
भो आवश्यकता नहीं । पर यह श्रद्धान तो रद द्वोजाना चाहिए । 

अरे, चारित्र तो काज्ान्तर पाकर हो द्वी जायगा । जब यह जान 

लिया कि यह मेरी चीज नहीं है तो उसे छोड़नेमे कोई बड़ी 

भारी बात नहीं । अब तीर्थकरोंको दी देखिए | जब तक आयु पूर्ण 

न होय तब देखें मोह्त कैसे चले जॉय । तो श्रद्धानमें यह निश्चय 

डेठ जाना कि न में पुदुगलका हूँ और न पुदुगल मेरा है। इसके 
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बिना करोड़ों जप तप करो कुछ फलदायी नहीं। अतः भद्धामें 

अमोघ शक्ति है | 

त्यागका वास्तविक रूप 
आज आकिवश्वन्य धमं है पर दो द्वादशोी हो जानेसे 

आज भी त्याग धर्म माना जायगा | स्यागका स्वरूप कल आप 
लोगोंने अ्रच्छी तरह सुना था। अब उसके अनुसार कुछ काम 

करके दिखलाना है। 
मच्छोका त्याग करना त्याग कहलाता हैं। जो चीज 

आपकी नहीं है, उसे श्राप क्या छोड़गे? वह तो छूटी ही है। 

रूपया, पैसा धन दौलत सब आपसे जुदे है । इनका त्याग तो 
है दही । आप इनमें म्च्छो छोड़ दो, लोभ छोड़ दो; क्योंकि 
मच्छों और लोभ तो आपका है--आपकी श्रात्माका विभाव 
है। धनका त्याग लोभ कषायके अभावमें होता हैं। लोभका 
अभाव होनेसे श्रात्मामें निेलता आती है। यदि कोई लोभका 

त्यागकर मान करने लग जाय-दात करके अह्भार करने लग 

जाय तो यह मान कषायका दादा होगया। “चूल्हेसे निकले 

भाड्में गिरे? जेसी कट्ठाबत होगई । सो यदि एक फषायसे बचते 
हो तो उससे प्रबल दूसरी कषाय मत करो | 

देखें, भाप लोगोंमें से कोई त्याग करता है. या नहीं । में 
तो आठ दिनसे परिचय कर रद्दा हुँ । आज़ तुम भी करलो। 
इतना काम तुम्हीं करलो । 
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एक आदसीसे एकने पूछा-आप रामायगा ज्ञातते हा तो 
बताओ उत्तर काइमे क्या हे ? उसने कश-चरे, उत्तर-कांडसै 

कया घर ? कुछ ज्ञन भयानकी बाते है ! अच्छा, अरण्य काइम 

क्या है १ उसमे जया धरा ? अरटय वनको कहते है, उसीकी 

कुछ वाई है । लटड्ढा काइमे क्या है ” आगे, लक्काका कौन नह 
जानता ? यही तो लट्ढा है जिसमे राचण रहा उरता था । भेया ! 

अयोप्याक्ाइमे क्या है ९ बडी बात पूृछ्ठी ऊपमे उद्ा 3 ? वही 

ते अयोध्या हे जिसमे रामबन्दजी पदा हुए थे। अच्छा, बाच- 
कारउम क्या हे? खूर रही, इतने काएड हमने बताए, एक 

कारद तुम्ही बतला ढठो । सभी कार्ड टम ही से पूछना चाहे 

हो। उसी प्रकार हमारा भी कहना हैं कि दम तो हमल 

बतहा दिए। अब एक द्यगयश लाही यततादों। और हमसे 

जो कुछ का मो हम त्यान वरमेक्त वेखा दे-फ्ती वो चर 
जाये । (हंसी )) आए क स्झागसे दमारा शान सहो-आपमा 

लाभ है । आपकी समाजका लाभ है, आपके राष्ट्रक लाभ है 

हमाय कया दे! हमकेतो दिनमे हा रोटिया आरिए, सो का 

न ढंगे, दूसरे गॉवबाले दें देगे। आप लुटिया ० उठओग ते 

( जुल्लझजीके हाथस पीछी हाथम लेकर ) यह पीला और 
उमण्डलु उठाकर स्वय बिना बुल्याए आपके यहा पहुँच जाऊगा ; 
र अपना सो वल्तो, आज़ परिग्रह के फारण सत्रकी आत्मा हाथका 

रा कर ओ कोड रही है। रात दिन चिन्तित दे-छोई ने न 



६ एैश्३े ) 

जाय । कंपनेमे क्या धरा? रक्षाके लिये तंयार रहो। शकि 
सश्तित कर । दूसरेका मु'ह् क्या ताकते हो ? या अटूट श्रद्धान 

रफ्खो जिस कालमें जो बात जसी होने वाली है. वह उस कालमें 
चैसी होकर रहेगी | 

यद्भावि न तदड्भावि भावि चेन्न तदन्यथा । 
नपम्मत्व॑नीलकण्ठस्य महाहिशयनं हरे: | 

यह नीति बच्चोंको हितोपदेशमें पढ़ाई जाती दै। जो 

काम होने वाला नहीं वह नहीं होगा और जा होने वाला है वह 

अन्यथा प्रकार नहीं होगा । महादेवन्नी तो दुनियांके स्वामी थे 

पर उन्हें एक वस्त्र भो नहीं मिला । ओर हरि ( कृष्ण ) ससारके 

रक्षक थे उन्हें सोनेके लिए समलमल आदि कुछ नहीं मिला । क्या 

मिला ? सर्प । 

“जो जो देखी बीतरागन सो सो होसी घीरा रे । 

अनहोनी कबहूँ नहिं होसी काहे होत अधीरा रे ॥? 

होगा तो बह्दी जो बीतरागने देखा है, जो बात अनहोनी 

है बह कभी नहीं होगी । 

दिल्लीकी बात है । वहों ज्ञा० दरजसराय (९ ) रहते थे। 

करोड़पति आदसी थे। बड़े धमोत्मा थे। जिन-पूजनका नियम 

था। जब संबत् १४ (१) की गदर पड़ी तब सब लोग इधर 

उधर भाग गये । इनके लड़कोंनें कद्दा-पिताजी ! समय खराब है, 
इसल्लिए स्थान छोड़ देना चाहिए | इरजसरायने कद्टा-तुम श्लोग 
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जाओ, मैं वृद्ध आदमी हू'। मुके धनकी आवश्यकता नहीं | इमारे 

जिनेन्द्रती पूजा कौन करेगा ? यदि आदमी रखा जायगा तो वह 

भी इस विपक्षिके सम्रय यद्दों स्थिर रह सकेगा, यह रुम्भव 

नहीं। पिताके आग्रहसे लडके चले गये। एक घण्टे बाद चार 

आये । हरजसरायने स्वयं अपने हाथों सब तिजोरियों खौत दीं । 

चोरोंने सब सामान इकट्ठा किया । ले जानेको तैयार हुए, इतनेमें 

एकाएक उनके मनमें विचार आया कि कितना भला आदमा 

है? इसने एक शब्द भी नहीं कहा | तूटनेके लिए सारी रिन््ली 

पड़ी है, कौन यही एक है, इस घमोत्माको सताना अच्छा नहों । 
हरजसरायने बहुत कहा, चार एक कशणिक्ा भी नहीं ले गये । 

ओर दूसरे चोर आकर इसे तन्न न करे, इस ख्यालसे उसके 
दरवाजे पर ४ डाठुओका पहरा बंठा गये। मेरा तो अब भी 

विश्वास है कि जो इतना हृढ़ श्रद्धानी होगा उसफा कोई बाल 

बाका नहों कर सकता | “ब्राल न बोका कर सक जा जग ही रिपु 

होय |” जिसके घर पर अटल विश्वास है सारा संसार उसके 

विरुद्ध होजाय तो भी उसका बाल बोंका नहीं हो सकता | तुम 

एसा विश्वास करो, तुम्हारा कोई कुछ भी बिगाइले तो में 

जिम्मेदार हू , लिखालो मुझसे । 

मैं श्रद्धाकी बात कहता हूँ। बरूआसागरम मूलचन्द्र था 

बड़ा श्रद्धानी था । उसके पॉच विवाह हुए थे। पॉंचब्री स्त्रीके 

पेटमे गर्भ था | कुछ लोग बंठे थे, मुलचन्द्र था | किसीने कद्दा 
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के मूल वन्द्रके बचा होगा, किसीने कहा बच्चो होगी इस प्रकार 

सभीने कुछ न कु कहा । मुलचन्द्र मुझसे बोला--आप भी कुछ 

कह दो। मैंने कहा भैया ! मैं निमित्त ज्ञानी तो हूँ नहीं जो कह 
दू” कि यह होगा । वह बोला--जैसी एक एक गप्प इन खोगोंने 
छोड़ी वैसी आप भी छोड़ दीजिए । मुफ़े कद आया कि बच्चा होगा 
ओर उसका के यासकुमार नाम होगा । ससय आने पर इसके बच्चा 

हुआ । उसने तार देकर बाईजीकों तथा मुभे बुलाया । हम लोग 

पहुँच गये । बड़ा खुश हुआ । उसने खुशीमे बहुत सारा गल््ला 

गरीबोंकों बांधा और बहुतोंका कर्ज छोड़ दिया । नाम-संस्करणके 
दिन एक थाली में सौ-दो-सौ नाम लिखकर रकक््खे और एक पाच 

बर्षेंकी लड़कासे उनमेसे एक २ कागज निकलबाय।। सो उसमें 
भ्रे यासकूमार नाम निकल आया | मैने तो गप्प ही छोड़ी थी। 
पर वह सच ही निकल आई । एक बार श्र यासकुमार बीमार पड़ा 

तो गावके कुछ लोगाने मूलचन्द्रसे कहा कि एक सोने का राक्षस 

चनाकर कुएका चढ़ा दो। मूतवन्द्रने बड़ी हढ़ताके साथ उत्तर 

दिया कि यह लड़का भर जाय, मूलचन्द्र मर जाय, उसकी स्त्री 

मर जाय, सब मरज़ाक- पर में राक्षस बनाकर नहीं चढ़ा सकता । 

श्र यासकुमार उसके पांच विवाह बाद उश्पन्न एक ही लड़का था | 

किर भी अपना श्रद्धान तो यही बहता है । जो मौका आने पर 

विचजक्षित हो जाते है उनके श्रद्धान मे क्या घरा ९ 
यह पद्चाध्यायी ग्रंथ है। इसमे लिखा है कि सम्यकड्॒ट 

नि शह द्वोता है-निर्भेय होता है। में आपसे पूउठा हू कि डस 
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भय है ही किस बातका ? वह अपने आपको जब अजर अमर, 

अविनाशी पर पदार्थसे भिन्न श्रद्धान करता है? उसे जब इस 

बातका विश्वास है कि पर पदार्थ मेरा नहीं है, में अनायनन्त 

नित्योद्योत विशद-ज्ञान ज्योतिस्वरूप हूँ। में एक हूँ। पर पदाथे- 

से मेरा क्या सम्बन्ध ! अणुमात्र भी पर द्रव्य मेरा नहीं है । 

हमारे ज्ञानमें ज्ञेय आता है पर वह भी मुझसे भिन्न हैं. । में 

रसको जानता हू' पर रस मेरा नहीं होजाता। में नव पदार्थोको 
जानता हू' पर नव पदार्थ मेरे नहीं हो जाते । भगवान कुन्द कुन्द्- 

स्वामी ने क्िखा है- 
अहमिको खलु सुढ़्ों दंसण-णाणमइयो सदाउरूबी । 
ण॒वि अत्थि मण्क किचि वि अण्णं परमाणु मित्तं वि ॥ 
मैं एक हू', शुद्ध हू', दर्शन-न्ञानमय हू, अरूषी हूँ । अ्िककी 

थात जाने दो परमारुमात्र भी पर द्रव्य मेरा नहीं है । 

पर बात यद्द है फि हम क्ोगोने तिलीका तेल खाया है, 

घी नही । इसलिये उसे ही सब कुछ समम रहे हैं। कहा है - 

तिज्ञतेक्षमेष मिष्ट येन न रृष्ट ध्ृत॑ व्कापि । 
अविद्त परमानन्दों जनो वद॒ति विषय एवं रमणीया !। 

जिसने वास्तविक सुश्यका अनुभव नहीं किया बह विषय 

सुखको ही रमणीय कहता है। इस जीवकी हालत उस मनुष्य 
के समान हो रही है जो सुबर्स रखे तो अपनी मुद्दीमे है पर 
खो जता फफता ई अन्यत्र | अन्यत्र कहा घरा ? आत्माकी चीज 
आत्ममें ही मिल सकती है। 
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एक भद्र प्राणी था। उसे धमकी इच्छा हुई। मुन्तीराजके 

पास पहुँचा, मुझे धर्म चाहिए। मुनिराजने कहा-मैया १ मुझे और 
चहुत सा काम करना है। अत अबसर नहीं । इस पास की नदीमे 
चले जाओ उसमें एक ताकू रहता ह् । मैंने उसे अभी अभी वर्म 

दिया है वह तुम्हें दे देगा | भद्रप्राणी माकृूरे पास जाकर कहता 

है कि मुनिराजने धर्मफे अर्थ मुझे आपके पास भेजा हूं धर्म 

दीजिए । नाकू बोला, अभी लो एक मिनिटमे ली, पर पह्चिके एक 

काम मेरा करदो । में बड़ा प्यासा हूँ, यह सामने किनारे. पर एक 
कुआ है उससे लोटा भर पानो लाकर मुझे पिलादो, फिर में आपको 
धम्म देता हूँ । भद्वाप्राणी कहता है-पू बड़ा मुश्ने मालूम होता है, 

चौवीस घण्टे तो पासीमें जैठ है और कहता क्रि में प्यासा हूँ। 
नाकूने कहा कि भद्र | जरा श्रछनी ओर भी देखों। तुम भी 

चौबीसो घण्टे धर्मम छोठे दो इधर उधर घर्मकी खाज्ञ में क्यो 
फिर रहे हो ? धर्म तो तुम्दारी आत्माका स्वभाव है, अन्यत्र कहां 

मिलेगा ? 

सम्यग्दष्टि सोचता है ज्िस कालमे जो बात होने वालो 

होती है उसे कौन टाल सकता है ? भगवान् आदि-नाथ को 

६ माह आहार नहीं मिला। पारडवोको श्रन्त मुहृते में केवलज्ञान 

होने वाला था, ज्ञान कल्याणक का उत्सब करने के लिए देवलोग 
आन वाले थे । पर इधर उन्हें तप्त लोट्ठेक जिरहबख्तर पहिनाये 

ज्ञाते हैं । देव कुछ समय पहिल और आ जाते ? आ कैसे जाते 



( शरैश्ए ) 

होना तो वही था जो हुआ था । यही सोच कर सम्यम्टष्टि न इस 

लोकसे डरता है, न पर लोकसे | न उसे इस बातका भय होता 

है कि मेरी रक्ता करने वाले गढ, कोट आदि कुछ भी नहीं हैं। में 

केसे रहूगा ? न उसे आकस्मिक भय होता है और सबसे बड़ा 
मरणका भय होता है सो सम्यग्द्ष्टिको वह भी नहीं होता। 

वह अपनेको सदा अनाद्यनन्त नित्योद्योत विशद् ज्ञानज्योति 

स्वरूप, महानता है | सम्यग्टष्टि जीव ससारसे उदासीन द्ोकर 

रहता है | तुलसीदासने एक दोद्दे में कहा है-- 

जग ते रहू उत्तीस हो रामचरण छट्द तीन / 

संसारसे छत्तीस ३६ के समान विमुख रहो और 

रामचन्द्रजीके चरणों में ६३ के समान सम्मुख | 

वास्तथमे वस्तुतत्त्व यद्दी है कि सम्यम्टष्टिकी आत्मा 
बड़ी पवित्र होजाती है, उसका श्रद्धान गुण बड़ा प्रबल दवोजाता 

है। यदि श्रद्धान न द्ोता तो आपके गॉबमे जो २८ उपवास 

वाला बेठा है वह कहांस आता ? इस लडकीके ( काशीवाईकी 

ओर संकेत करके ) आज आठवों उपवास है। नत्था कही बठा 

होगा । उसके बारहवॉ उपवास है और एक एक, दो दो उपयास- 
बालोंकी तों गिनती ही कया है ? 'अलमा कौन पियादों मे ?? वे 

तो सौ दो-सौ होंगे। यदि धमका श्रद्धान न द्वोता बो इतना 

वलेश फौक्टमे कौन सहता ? 
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व्याख्यानकी बात थी सों तो हो चुकी। अब आपके 

नगरके एक बड़े आदमभीका कुछ आग्रह है सो प्रकट करता हैं। 

भैया | में तो प्रामोफोन ह॑ं, चाहे जो बजा लेता है-जो मुझे 

जेसी कह्दता है प्रेसी ही कह देता हू | इन बडे आदमियोंकी 

इतनी बात माननी पड़ती है; क्योंकि उनका पुण्यही ऐसा है। 

अभी यहां बठनेको जगइ नहीं है पर सेठ हुकमचन्द्र आजाय 

तो सच कहने लगेगे, इधर आओ, इधर आओ । श्ररे, हमारी 

तुम्हारी बाव जाने दो, तीरथकरोंकी दिव्यध्वनि तो समय पर ही 

खिरनी है. पर यदि चक्रवर्ती पहुँच जाय तो असमयमे भी खिरने 

लगती है । अपने रागट्वेष है पर उनके तो नहीं है। चक्रवर्तीकी 

पुरु्यकी प्रबलतासे भगवानकी दिव्यध्वनि अपने आप खिरने 

लगती है । हों, तो यह सिंघईजी कह रहे हैं कि महिलाश्रमके 

लिए अभी कुछ दोजाय तो अच्छा है फिर मुश्किल होगा। 

भेया ? मै विद्यालयकों तो मोगता नही और उस वक्तभी नहीं 

मांगे थे, पर बिना मांगे हो सेठ २५००० ) दे गया तो मैं क्या 

कहू' में तो बाइरकी संस्थाओं को देता था, पर मुझे कद आया 

कि यदि सागर इतने ही और देवे तो सब वही ले ले। आप 
लोगोंने बहुत मिला दिये। कुछ बाकी रहगये सो आप लोग 

अपना वचन न निभाओगे तो किसीसे भीख मॉग दूगा। यह 

बात महिलाभ्रमकी है जैसे बच्चे तेसे बच्चियों। आपकी ही तो 

है । इनकी रक्षामे यदि आपका द्रव्य लगता है तो में सममता 
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हूँ अच्छा ही हो रहा है । पाप करके दाइसीका संचय लिनके 
लिए करना चाहते दवा वे उसके फल भोगने मे शामिल न होंगे । 
वाल्मीकि का बिस््सा है। बात्मीक जो एक बडा ऋष माना 

जाता है, चौरी-डकेती करके अपने परिवारका पालन करता था । 

उसके रास्ते जा कोई निकलता उसे वह लूट लेता था। एक बार 

एक साधु निकले । उनके हाथमें कमण्डलु था | वाल्मीकिने कहा 

रखदो यहाँ कमण्डलु । साधुने कहा-बच्चे यह तो डकैती है, इसमे 

पाप होगा । बाल्मौकिने कहा-में पाप पुण्य कुल नहीं जानता, 
कमरडलु रखदो | साधुने कहा-अन्छा, में यहाँ खड़ा रहू'गा, तुम 

अपने घरके लोगोंसे पूछ आओ कि मैं एक डकेती कर रहा हू' 
उसका जो फल होगा उसमे शामिल दो, कि नहीं ? लोगेंने 

टका सा जबाब दे दिया तुम चाद्दे डकेती करके लाओं चाहे 
साहुकारी से । हम लोग तो खाने भरमे शामिल हैं। वाल्मीकिको 

बात जम गई और वापिस आकर साधुसे बोला-बाबा मैने 
डकेती छोड़ दी । आप मुझे अपना चेला बना लीजिए । 

बात वास्तविक यही है। आप लोग पाप-पुर्यके द्वारा 
जिनके लिए सम्पत्ति इकट्टी कर रहे हो वे फोई साथ देने वाले 
नहीं है। अतः समय रहते सचेत हो जाझो | देखें आप लागोंमें 

से कोई हमाए साथ देता हे या नहीं । 

(अहिसा-तत ) 
अहिंसा तत्व ही एक इतना व्यापक है जो इसके उत्तर 

में सबे घमं आ जाते हैं जसे हिंसा पापमें सब पाप गर्ित द्वो 
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जाते हैं | सर्वसे तारपय चोरी, मिथ्या, झज्रझ और परिप्रहसे हैं 
क्रोध, मान, माया, लोभ ये सबे आत्म गुणके घातक हैं अतः ये 

से पाप ही हैं| इन्हीं कपायोंके द्वार आत्मा पापोंमें प्रदृत्ति 
करता है तथा जिनको लोकमें पुण्य कद्दते हैँ बह भी कपयों। 
के सदभावसे होते हैं । कषाय श्रात्माके गुर्शोंके घातक हैं अतः: 
जहों भी आत्माके चारित्रगुशका घात है और इसलिये वहाँ भी 
हिंसा ही है । अत. जद्दों पर आत्माकी परिणति कषायोंसे मलीन 
नहीं होती वहीं पर आत्माका अरहिसा-परिश्वाम विकास क्ृषप होता 
है उसीका नाम यथाख्यातचारित्र है । जहाँ पर रागादिक परि- 
3३% अंश भी नहीं रहता उसी तक्त्वको आचार्योने अहिंसा 
कहा है +- 

अहिंसा परमो धर्म यतो धर्स्ततों जय” श्रोश्रम्ृतचन्द्र 
स्वामीने उसका लक्षस यो कहा है -- 

अ्रप्रादुभोव: खलु र/गादीनां भवत्यहिंसेति | 

तेषामेबोत्पक्ति हिसेति जिनागमस्य संक्षेप ॥ 

“निश्चय कर जहाँ पर रागादिक परिणामोंकी उत्पत्ति नहीं 
दाती बहीं श्रहिंसाकी उत्पचि है और जहाँ रागादिक परिणामोंकी 
उत्पत्ति होतो है वहीं पर हिला होती है। ऐसा जिनागसका 
संक्ष पसे कथन जानना, । यहाँ पर रागादिकों से तात्पय्ये आत्माकी 
>पखिति विशेष से द-पर पदाथ्थमें प्रीतिरुप परिणामका होना 
राग तथा अप्रीतिरूप परिणामका नाम देष, और तत्त्वकी अ्प्रीति 
रूप परिणामका होना मोह अथोत् राग, द्वेष, मोह ये तीन! 
आत्माके विकार भाष है । ये जद्दों पर होते हैं वहीं भात्मा कलिल 
( पाप ) का संचय करता है, दुखी द्ोता है, नान प्रकार पापादि 
कार्योमें प्रदृत्ति करता है। कभी मम्द राग हुआ तब परोपकाराहि- 
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कार्योमें व्यप्त रहता है, ती राग हेष हुआ तब विषयोंमें प्रवृत्ति 
कऋरता या हिंसादि पापोंमें मग्न हो जाता है | कहीं भी इसे शांति 
नहीं मिलती । यह सब अनुभूत विषय है। और जब रागाद 
परिसख्ाम नहीं होते तब शांतिसे अपना जो ज्ञाता दृष्टा स्वरुप है 
उसीमें लोन रहता है। जेसे जलमे पक के सम्बन्धसे मलिनता 
रहतो है, यदे पंकक! सम्बन्ध उप्तसे परथक हो जावे तब जल 
स्थयं निमेल हो जाता है | तदुक्क-- 'पंकापाये जलस्य निर्मालता 
बत् ।' निर्मेलताफे लिये हमें पंकको प्रथक करनेकी आवश्यकता 
है अथवा जेसे जलका रवभाव शीत है, श्रग्निके सम्बन्धसे, 
अलमें उच्ण पयोय्य हो जाती है, उस समय जल देखा जावे तो 

रुष्ण ही है | यदि कोई मनुष्य जल्ञको शीत स्वभाव मान कर पान 
फरजाबवे तब वह नियमसे दाह भावको प्राप्त हो जाबेगा । श्रतएब 
जलको शीत करनेके चास्ते आवश्यकता इस बात की है कि उसको 
किसी दूसरे बर्तेनमें डालकर उसकी उष्णता पृथक कर दी 
जाय, इसी प्रकार भात्मामें मोहोदयसे जो रागादि परिणाम होते 
हैं वे विकृत-भाव हैं। उनके न दोनेका यही उपाय है जो 
वर्तमानमें रागादिक हों उनमें उपादेयताका भाव स्थागे, यही 
आगामी न होनेमे मुरूय उपाय है | जिनके यह अभ्यास हो जाता 
है उनकी परिणति सनन््तोषमयी होजाती है। उनका जीवन 
शान्तिमय वीतता है, उनके एक बार ही पर पदार्थोसे निजस्य 
बुद्धि मिट जाती है। और जब परमें निजत्वकी कल्पना मिट 
जाती दै तब सुतरां रागद्वेष नहीं होते। जहाँ आत्मामे रागद्वेंष 
नहीं दोते वहों पूर्ण अहिसाका उदय होता है। अर्दिसा ही 
ओज्ष-मा्ग है। वह आत्म फिर आगामो अनन्त काल तक जिस 
ऋपसे परिसम गया, उसी रूप रहता है। जिन भगषानने यही 



( १६३ ) 

अहिंसाका तत्व बताया है-अथोत जो शआ्रात्माएं रागद्वेष मोह 
के सदभावसे मुक्त हो चुकी हैं उन्दींका नाम जिन है । 
बह कौन हैं ? जिसके यह भाव हो गये वही जिन है । उसने जो 
कुछ पदार्थका स्वरूप दशोया उस अथके प्रतिपादक जो शब्द हैं 
उसे जिनागम कहते हैं | परमार्थसे देखा जाय तो, जो आत्मा पूर्ण 
अधदिसक हो जाती है उसके अभिप्रायमें न तो परके उपकारके 
भाव रहते हैं और न अनुपकारके भाव रहते हैं । अत न उनके 
द्वारा किसीके हितकी चेष्टा होती है और न अद्ितकी चेष्टा 
होती है किन्तु जो पूर्बापार्जित कर्म है वह उदयमे आकर अपना रस 
देता है । उस कालमे उनके शरीरसे जो शब्द-बर्गणा निकलती 
उनसे क्षयोपशमज्ञानी वस्तु स्वरूप के जाननेके अर्थ आगम रचना 
करते हैं । 

आज बहुतसे भाई जैनोंके नामसे यह समभते हैं कि 

एक जाति बिशेष है । यह समझना कहा तक तथ्य है, पाठकगण 
जाने । वास्तबमे जिसने आत्माके विभाव भावों।पर विजय पाली 
वही जन है | यदि नामका जेनी हे और उसने मोहादि कलकोंको 
नही जीता तब वह नाम 'नाम का नेनसुख श्रोखौका अन्धा! 
की तरह है। अतः मोह विकल्पोंकों छोडो और वास्तबिक 
अहिंसक बनो । 

वास्तवमे तो बात यह हे कि पदाथे आनिवेचनीय हे कोई 
कह नहीं सकता । आप जब मिसरी खाते हो तब कहते हो मिसरी 
मीठी होती है--जिस पाज्नमें रक्खी हे वह नहीं कद्दता।क्योकि जड़ 
है । ज्ञान चेतन हे वष्ट जानता है मिसरी मीठी होती है । परन्तु 
यह भी कथन नहीं बनता;क्योंकि यह सिद्धान्त है कि झान ज्ञ यमें 
नहीं जाता और झञ य ज्ञानमें नहीं जाता । फिर जब मिसरी ज्ञानमें 
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गई नहीं तब मिसरी सीठी होती है,यह केसे शब्द कद्दा ला सकता 
है ? अथवा जब ज्ञानमे ही बदार्थ नहीं आता तब शब्दसे उसका 
व्यथहार करना कहा तक न्याय-संगत है । इससे यह तात्पर्य निकला 
कि मोहपरिशामोंसे यह व्यवहार है झ्थोत् जब तक मोह है तब तक 
ज्ञान में यह कल्पना है। मोहके अभावसे यह सर्थ कल्पना बि- 
लीन हो जाती है-यह श्रसंगत नहीं । जब तक प्राणीके मोह है 
तब तक हो यह कल्पना है जो ये मेरी भाता है और में इसका पुत्र 
हूँ और ये मेरी भागों है में इसका पति हू' । मोहके श्रभाषमें यह 
सब व्यटहार विलीन हो जाते हैं--जब यह आत्मा मोहके फनन््दे 
में रहता है तब नाना कल्पनाओंकी पुष्टि करता है, किसीकों 
हेय और किसीको उपादेय मानकर अपनी प्रध्वृत्त वनाकर 
इतस्तत भ्रमण करता है | मोहके श्रभावमे आपसे आप शान्त 
हो जाता है । विशेष क्या फहू', इसका मर्म वे ही जाने जो निर्माहदी 
है? अथवा वे ही क्या जाने, उन्हें विकल्प ही नहीं | 

॥ इति ॥। 
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होता 

शुद्धोपयोगकी 
बाह्य 

अ्न्तरंगमें 

माख्यद्भगवान् 
चिन्म्रति 

लघुचेतसाम 

सम् 

जम्द्रि 
युक्त्यनुशास न 
न्यायान्याय 

अहिसातत्त्व 






